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PRONONCIATION DBS MOTS HINDOUS 


Les voyelles d, i, u ainsi que e, o, ai, au sont toujours longues, u = ou 
frangais ; ai = ai ; au = aou. Les consonnes sont prononcees : c = ch 
anglais (candra prononcez tchandra) ; = dj (jaina prononcez djaina) ; 

sh = ch frangais (Shiva prononcez Chwa) ; s est toujours bien sifUante 
comme ss. h’h est aspiree et bien distincte dans les combinaisons 
hindoues bh, ch, dh, gh, jh, kh, ph,th. 

L’accent tonique se place suivantle nombre des voyelles. II est autant 
que possible eloigne de la fin. On le met sur la troisieme syllabe a partir 
de la fin si I’avant-derniere syllabe est courte (Vdruna, Sardsvati, 
Shdnkara) ; si par sa nature ou par sa position la penultieme est longue, 
par example a cause de la double consonne suivante, elle porte I’accent 
(Mahdvi ra, Govlnda). 
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PREFACE 


Le public de langue frangaise desireux de s'initier aux reli- 
gions hindoues a eu la bonne fortune de posseder des 1879 V expose 
magistral d' Auguste Barth, Les religions de I’lnde, reimprime 
en 1914. 11 est trop naturel toutefois qu'apres Veffort d'un demi- 
siecle, les connaissances aient progresse et que les problemes 
apparaissent sous des aspects nouveaux. La culture de Barth 
etait celle d'un admirable philologue double d'ailleurs d'un 
mathematicien, et qui s' interessait en outre aux traditions popu- 
laires ; mais, de son temps, V action de I'Inde hors de I'Inde etait 
presque ignoree ; la prehistoire de I'Inde n'existait pas encore ; 
enfin le vieux maitre n'accordait pas grand credit a. I'anthropo- 
'^gie, et il se mefia toujours de la sociologie, au nom selon lui 
mol fabrique, et dont les premiers essais lui avaient laisse I'im- 
pression d'un verbalisme assez creux. 

Le moment etait venu de publier en France une synthese nou- 
velle, qui utilisdt les travaux les plus recents et tint compte 
des resultats acquis en prehistoire ou dans I'histoire religieuse et 
sociale par les methodes comparatives. Or cette synthese existait 
en allemand. 

Le Projesseur H. von Glasenapp s' est livre a une longue enquetc 
dont les etapes sont marquees par de nombreux articles, etsurtout 
par trois ouvrages consacres I'un d I'hindouisme (Der Hinduis- 
mus, 1922), un autre au jainisme (Der Jainismus, 1925), un 
troisieme au bouddhisme (Der Buddhismus in Indien und im 
Fernen Osten, 1936). II etait ainsi mieux prepare que quiconque 
d ecrire son Brahma und Buddha, paru en 1926 et revu en 1936, 
dont la librairie Payot a I'heureuse idee d'irnprimer aujourd'hui 
la traduction. 

L' auteur d'une preface court toujours le risque du peintre qui 
voulait, selon le dicton chinois, « ajouter des pattes d un serpent ». 
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Je n'eprouve pas le desir de reprendre ce que M. von Glasenapp 
a dit en fort bons termes, et que souvent je connais precisement 
par lui. Tout au plus serais-je tente de mettre un peu plus d' accent 
sur V incertitude de la tradition historique. Jainisme et Boud- 
dhisme sont consideres comme des reactions de la classe des 
kshatriya centre Vhegemonie des brahmanes ; mais les vies des 
fondateurs de ces deux religions sont un peu trop paralleles, et 
il serait bien etrange que tons deux, comme tant de leurs prede- 
cesseurs legendaires ou, plus tard, des principaux interpretes et 
propagateurs de leurs doctrines, fussent nes dans des palais. 
Hors de VInde, Mani sera de lignee arsacide. Et, dans le boud- 
dhisme meme, le premier traducteur connu du bouddhisme 
chinois sera, lui aussi, un prince arsacide ; le premier patriarche 
chinois, le peu historique Bodhidharma, est donne eomme le fils 
d’un roi de VInde du Sud. Dans toutes ces doctrines de renonce- 
ment, il y a un peu trop de fils de rois. 

C'est peut-etre dans Vhistoire de V expansion hindoue hors de 
VInde qu'il reste le plus d faire. Il est trop naturel que le boud- 
dhisme, religion universelle, ait essaime dans toutes les directions. 
Mais qu'une doctrine de caste comme le brahmanisme, aujour- 
d'hui si stricte que naguere encore le brahmane qui avait franchi 
les mers devait se soumettre a. toute une serie de rites purifica- 
toires avant d'Hre admis d nouveau dans la communaute, que 
cette doctrine, dis-je, ait pu dans le passe se propager au dehors, 
avec des cadres superieurs certainernent hindous, et non seule- 
ment transmettre des termes hindous jusqu'd Madagascar, mais 
creer les civilisations hindouisees de VIndochine et de V Insulinde, 
c'est la un phenomene que nous constatons sans pouvoir encore 
Vexpliquer. Sylvain Levi etait hante par ce probleme ; la mart 
Va enleve quand il preparait un livre sur « L'Inde et la mer > que 
lui seal pouvait ecrire. 

L'apostolat bouddhique, qui se comprend mieux, est aussi de 
plus grande consequence, puisque le bouddhisme est ainsi devenu 
soit la religion unique, soit une des religions dominantes, dans 
la Haute Asie et dans tout V Extreme-Orient ; en outre c'est hors 
de VInde que la grosse masse des ecrits du bouddhisme non-pdli 
nous a ete conserves, surtout dans des traductions chinoises et 
tibetaines. Mais Id encore, Vavenir apportera bien des retouches 
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et des precisions. Malgre les inscriptions d'Agoka, je ne crois 
guere qu'il y ait eu une predication bouddhique en Macedoine 
au ///® siecle avant Jesus-Christ {p. 169) ; par ailleurs, les 
textes chinois etablissent que la penetration hindoue au Cambodge 
date au moins du //® siecle de notre ere (cf. p. 231). Mais c'est 
surtout au sujet de la propagation du bouddhisme en Asie 
Centrale et en Chine que je voudrais formuler une observation. 
M. von Glasenapp dit {p. 242) que « le bouddhisme est venu en 
Chine de VInde », et c'est vrai ; mais il faudrait ajouter qu'il 
n'y est pas venu directement. Le bouddhisme qui parvint d'abord 
en Chine avait passe par des intermediaires iraniens, et tous les 
premiers traducteurs du bouddhisme chinois sont d'origine 
parthe, sogdienne, u yue-tche », c'est-d-dire sont des Iraniens; le 
contact avec VInde propre ne s'etablira que plus tard. II va de soi 
que cette intervention de VIran a laisse des traces dans la doc- 
trine et meme dans le vocabulaire. 

Mais je m'en voudrais de retenir plus longtemps, par des 
remarques sans grande portee, le lecteur qui a hate de connaitre 
le texte meme de M. von Glasenapp ; il y trouvera une pensee 
jerme, des donnees exactes et ample matiere d reflexion. 


Paul Pelliot. 




INTRODUCTION 


Depuis I’antiquite, ITnde a passe en Occident pour un 
pays de secrets et de miracles et pour la patrie de la mystique 
religieuse. Lorsque Alexandre le Grand en 326 av. J.-C. tra- 
versa ITnde du Nord, a Taxila (Takshashila en Panjab) il 
entendit parler de sages Hindous, qui menaient une vie asce- 
tique depourvue de besoins et jouissaient par leur savoir et 
leurs forces surnaturelles d’une haute autorite aupres du 
peuple. Afin d’etre mieux renseigne a ce sujet, il y envoya 
un de ses officiers, Onesicritos, disciple du philosophe cynique 
Diogene, qui, aide d’un interprete, s’entretint avec eux. Le 
souverain de Takshashila decida Fun de ces philosophes a 
abandonner sa vie monacale et a vivre aupres du roi de Mace- 
doine. Get homme, que les ecrivains grecs appellant Kalanos, 
parce qu’il avail Fhabitude de saluer ses compatriotes par 
le mot Sanscrit « Kalyana » (salut), etait Fun des plus curieux 
personnages de la cour du conquerant. La splendeur prin- 
ciere, dans le rayonnement de laquelle il pouvait vivre, ne 
semble pas Favoir eloigne de ses principes, puisqu’en Perse, 
tout a coup, il surprit Alexandre par sa decision de quitter la 
vie. Le roi, n’ayant pas reussi a le dissuader, fit dresser un 
bucher. Kalanos, amene en grande pompe, pare de fleurs, y 
monta en presence de toute Farmee. Avant de s’y asseoir 
dans Fattitude d’un meditant, il distribua en cadeaux tout 
son bien, ainsi que les vases d’or et d’argent et les etoffes 
precieuses dont etait couvert le bucher. Le feu fut ensuite 
mis aux bois et, tandis que les trompettes sonnaient et que 
les elephants poussaient leur barrissement de combat, le 
sage restait assis sans broncher, jusqu’a ce que les flammes se 
soient reunies au-dessus de lui en le reduisant en cendres. Et 
les guerriers habitues aux victoires s’etonnaient de la gran- 
deur d’arae de ce fils de la terre indienne, qui repoussa tout 
le bonheur terrestre pour trouver la delivrance dans la mort. 
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Plus tard les ecrivains grecs parlent aussi avec admiration 
de la foi ardente des Hindous. Megasthene, qui. en qualite 
d’ambassadeur de Seleucus Nicator, vers 300 av. J.-C. vivait 
a la cour du roi Candragupta a Pataliputra, raconte que les 
sages Hindous meditaient beaucoup sur la mort et la consi- 
deraient comme la naissance a une vie nouvelle et meilleure. 
II relate les doctrines indiennes d’immortalite, tres voisines 
de celle de Platon, leur croyance en Dionysos (Shiva) et en 
Hercule (Krishna) et leurs reflexions sur Dieu et le monde. 
L’interet pour les religions hindoues s’accrut a I’epoque des 
empereurs remains, lorsque de nombreux cultes orientaux 
trouverent place sur le sol de I’Occident. Sous Auguste vint 
a Rome une ambassade indienne, a laquelle appartenait un 
ascete Zarmanochegas. Celui-ci suivit a Athenes I’exemple 
de Kalanos en se brulant, provoquant ainsi une grande sen- 
sation. La reputation de I’lnde comme patrie des connais- 
sances metaphysiques a tellement grandi que les philosophes 
grecs voyageaient dans le pays du Gauge pour s’y instruire k 
la source. Ainsi Philostrate, dans sa biographic d’Apollonius 
de Tyane, ecrite pour I’epouse de I’empereur Septime-Severe 
(ill® s. apres J.-C.), fait aller ce thaumaturge neo-pythago- 
ricien, qui vivait au i®*' s. de notre ere, aux Indes et s’y entre- 
tenir avec les sages. Les histoires merveilleuses les plus varides 
sont rapportees sur les saints hindous. On dit que non seule- 
ment ils possedent le don de clairvoyance et la capacite de 
lire les pensees, mais qu’ils peuvent se soulever et planer 
a la hauteur de deux coudees au-dessus du sol. Lorsqu’on 
demanda aux sages ce qu’ils pensaient etre eux-memes, ils 
repondirent : des dieux, parce que les dieux sont bons, — 
reponse dont se servit plus tard Apollonius dans sa defense 
devant I’empereur Domitien. 

C’est d’Alexandrie, ou se trouvait une colonie hindoue, que 
les idees indiennes semblent s’etre propagees vers I’Occident 
au cours des deux premiers siecles de I’ere chretienne. Dans 
les systemes neo-platoniciens de Plotin et de Porphyre et dans 
I’enseignement des gnostiques, de Basilide particulierement, 
nous rencontrons une serie d’idees, dont on pent supposer 
qu’elles refletent I’effet d’idees hindoues. II est discutable si 
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elles ont egalement joue un role chez les premiers philosophes 
grecs, chez Pythagore surtout ; dans ce cas les Egyptiens et 
les Perses auraient transmis ces idees. 

Apres la chute de 1’ Empire Romain, la liaison entre I’Inde 
et r Quest se relacha et la connaissance des pays orientaux 
decrut de plus en plus en Occident. En outre, le regne ahsolu 
du christianisme en Europe tarit entierement I’interet pour 
les idees religieuses des peoples « paiens », avec lesquels on 
rompit le contact. L’int6ret porte au moyen-age a la vie 
religieuse indienne se borne presque exclusivement a I’histoire 
de conversions d’ Hindoos au christianisme, a la mission de 
I’apdtre saint Thomas chez le roi Gondophares et a la vie de 
saint Josaphat, fils d’un roi indien, qui fut pousse a renoncer 
au monde par des evenements analogues a ceux de la biogra- 
phie de Gautama Bouddha (le mot Josaphat est, en effet, une 
mutilation du titre « bodhisattva »), etc. 

Apres la decouverte de la route maritime des Indes Orien- 
tates (1498), rOccident s’int^ressa de nouveau aux idees et 
aux mceurs des Hindoos et une communication permanente 
s’etablit entre I’Europe et le pays du Gange. Portugais, Hol- 
landais et Fran^ais, voyageurs et missionnaires surtout, ont 
ete les premiers k acquerir une certaine connaissance de la 
doctrine et des rites brahmaniques et a les exposer dans leurs 
Merits. II va de soi que les informations sur les religions 
indiennes etaient d’abord tr^s confuses. La source principale 
hlaquelle on puisait au xviii® siecle, qui, grace ^ I’interet de 
Voltaire pour ce sujet, fut tres connue, etait I’ouvrage « Ezour- 
Vedam ». Celui-ci, soi-disant un vieux commentaire des vedas, 
6tait en realite un faux redige en Sanscrit par les missionnaires 
pour servir dans leurs efforts de conversion des Hindoos. 

Le monde savant europeen ne regoit que depuis la fin 
du xviiie siecle les renseignements exacts sur la foi et le culte 
des Hindoos, epoque k laquelle, grace aux recherches faites 
par Charles Wilkins, William Jones et Henry Thomas Cole- 
brooke, on a commence I’^tude scientifique du Sanscrit, 
ancienne langue litteraire indienne. En 1785 Wilkins publia 
la premiere traduction d’un texte Sanscrit, la cd^bre Bha- 
gavadgit&, po^me didactique philosophique qui aujourd’hui 
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encore est tenu en grande estime dans I’lnde. Jones tra- 
duisit le code de Mann (1796) ; Colebrooke, par ses fameuses 
dissertations recueillies et publiees pour la premiere fois en 
1837, attira I’attention sur I’etude des systemes philosophiques 
des Hindous. Le travail de ces trois hommes fit impression dans 
les milieux europeens s’interessant a la philosophie et ouvrit 
des horizons nouveaux aux rechercbes bistorico-religieuses. 
Mais I’apparition d’un autre ouvrage exerga une influence 
encore plus profonde sur la vie spirituelle de I’Europe : c’etait 
la traduction des upanishads par le savant frangais Anquetil 
Duperron. Depuis sa jeunesse, Duperron etait attire vers 
rOrient ; comme I’argent du voyage lui manquait, il s’engagea 
a 23 ans dans un regiment frangais partant pour les Indes. 
II apprit le neo-persan tres repandu a cette epoque dans I’lnde 
du Grand Mogol, mais les hostilites survenues entre la France 
et I’Angleterre I’empecherent d’etudier le Sanscrit. De retour 
a Paris en 1762 il se procura des textes orientaux et, pendant 
les terribles annees de la revolution frangaise, il fit dans des 
conditions tres penibles la traduction latine de « Oupnekhat », 
c’est-k-dire de la version persane des 50 upanishads que le 
prince mogol Dar^ Shekoh avait fait faire en 1656 par des 
savants hindous. L’ouvrage, paru a Strasbourg en 1801-1802, 
influenga sensiblement la philosophie europeenne : il tomba 
dans les mains d’Arthur Schopenhauer, qui fut tellement 
enthousiasme que jusqu’a la fin de sa vie il le considera 
comme son livre de chevet et qu’il le cite comme I’ouvrage 
auquel il doit le plus a cote des ecrits de Platon et de Kant. 

Schopenhauer est le premier grand philosophe europeen 
moderne dont le systeme est fortement impregne de I’esprit hin- 
dou. Lorsque pour les principaux penseurs d’Occident la civi- 
lisation greco-chretienne etait encore censee etre seule por- 
teuse de toute verite metaphysique, il fit connaitre le premier 
la haute importance de la doctrine indienne d’aflranchisse- 
ment et attendit d’elle dans I’avenir un « changement radical 
de notre science et pensee ». 

L’exploration scientifique del’antiquite hindoue fut surtout 
due aux Anglais et aux Frangais ; aussi, plus tard, les savants 
de ces deux nations y conserverent-ils la premiere place. 
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Ils furent suivis par les Italians, les Beiges, les Hollandais, 
les Danois, les Russes et les Americains. Mais dans aucun 
pays I’etude de I’lnde n’a rencontre autant d’interet qu’en 
Allemagne. Un coup d’oeil sur tout ouvrage traitant de la 
civilisation ancienne du pays du Gange apprend clairement 
qu’au cours du dernier siecle les travaux allemands sur les 
Indes occupant la premiere place, aussi bien par le nombre des 
collaborateurs que par leur importance. 

L’enumeration de tons les chercheurs allemands ayant 
acquis des merites immortels pour la connaissance de la 
langue et de la litterature hindoues nous menerait trop loin ; 
il suffit de citer ici les noms de quelques-uns des plus impor- 
tants : Friederich v. Schlegel ecrivit en 1808 un livre plein 
d’esprit « sur la langue et la sagesse des Hindous » ; son frere 
Auguste, qui depuis 1818 enseignait a Bonn comme premier 
professeur allemand de Sanscrit, se fit un nom par d’exceUentes 
Mitions de textes. Franz Bopp posa les bases de la linguistique 
comparee ; Wilhelm v. Humboldt traita de la Bhagavadgita 
dans deux etudes celebres qu’il lut a I’Academie de Berlin 
en 1825 et 1826. Friedrich Riickert a parfaitement traduit 
des poesies indiennes ; Christian Lassen dans sa magistrals 
Histoire de I'antiquite hindoue accumula tout le savoir que son 
temps possedait sur I’lnde. Max Muller, fils du po^te des 
Chansons grecques, mort plus tard alors qu’il etait professeur 
h. Oxford, commence en 1849 la publication du Rigveda, le 
plus ancien livre sacre des Aryens. Otto Bohtlingk et Rudolf 
Roth coraposerent le grand dictionnaire allemand du Sanscrit, 
que I’Academie de Saint-Petersbourg publia des 1852. Albrecht 
Weber avait une profonde connaissance de tons les domaines 
des anciens ouvrages hindous et ecrivit la premiere histoire 
de la litterature indienne en allemand. Hermann Oldenberg 
se consacra aux recherches sur le vedisme et le bouddhisme 
primitif, Paul Deussen a I’etude des systemes philosophiques, 
tandis que Hermann Jacobi fit d’utiles recherches concernant 
I’histoire et la litterature des jainas. 

Quoique ces recherches savantes se Assent dans un domaine 
n’interessant pas le grand public, elles ne laiss^rent pas que 
d’influencer la vie intellectuelle d’un grand nombre de gens 
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instruits. L’interet que Ton apporta aux choses indiennes subit 
de fortes fluctuations, mais il augmentait constamment. A 
I’epoque du romantisme ce fut le nouveau, Tharmonieux, le 
contemplatif qui captiva les esprits ; a notre epoque c’est 
I’exotique, le mystique et I’occulte qui attirent beaucoup de 
personnes vers la litterature indienne. En fin de compte, les 
traits essentiels de I’esprit hindou qui emerveillent I’Occident 
actuel sont les memes que ceux qui emerveillaient les anciens 
au temps d’ Alexandre le Grand et d’Apollonius. Incontes- 
tablement, cet interet ne tient compte que d’une seule mani- 
festation du genie indien ; bien que 1’ element religieux et 
mystique joue un role essentiel dans I’histoire de I’lnde, il 
serait evidemment errone de croire que les Hindous auraient 
concentre tons leurs interets sur la religion et eussent et6 
incapables d’aucun autre effort. Les grands achevements des 
Hindous dans le domaine des mathematiques, — le systeme 
decimal est une d^couverte indienne, — de la medecine, des 
sciences sociales et de la jurisprudence, demontrent la diver- 
site de leur g6nie. En outre, il est bien prouve que les Hindous 
entreprenaient leurs innombrables guerres et combats pour 
des causes non pas religieuses mais purement temporelles et 
politiques, et que les marchands indiens dans leurs affaires 
etaient guides par des considerations d’ordre financier et 
nullement metaphysique. On est bien oblige de reconnaitre 
que, par comparaison avec les autres peuples, I’element reli- 
gieux joue le premier role dans la vie spirituelle indienne. 
La preuve en est fournie non seulement par la litterature, 
qui dans sa partie de beaucoup la plus importante est pure- 
ment religieuse ou traite des sujets tr^s proches de ce domaine, 
mais encore par la conduite des Hindous dans les affaires 
politiques et sociales : dans quel pays europeen y a-t-il au 
premier plan des efforts nationaux des chefs politiques d’un 
caractere religieux aussi prononce que Tilak et Gandhi ? 

Depuis la grande guerre I’interet pour I’lnde s’est accru en 
Occident plus que jamais. De plus en plus se repand I’opi- 
nion que I’lnde n’est pas un pays paien lointain, interessant 
seulement pourle commerce et I’industrie, ne presentant d’in- 
t6r6t au point de vue spirituel que pour un savant arch^o- 
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logue, mais un pays qui au cours de son histoire millenaire 
contribua beaucoup a la civilisation du monde et qui sera 
aussi dans I’avenir appele a jouer un role proportionnel a ses 
dimensions et son importance. Une comprehension de la civi- 
lisation de rinde est indispensable a tons ceux qui desirent 
connaitre les grandes forces civilisatrices qui ont influence 
les destinees du monde et les influenceront encore. Mais il 
est impossible de comprendre cette civilisation indienne sans 
connaitre les religions hindoues. Puissent les pages suivantes 
contribuer a la vulgarisation de ces connaissances. 


GLASENApp. — Brahma et Boucldha. 
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premiMe partie 

LES RELIGIONS PREHISTORIQUES 

1. LA RELIGIOxN DES PRIMITIFS. 

Toute civilisation superieure, materielle on intellectuelle, 
se developpa en partant de debuts bien simples. Ainsi les 
grandes religions de Thumanite sont nees de conceptions 
rudimentaires. Dans toutes les religions actuelles sont vivantes 
d’une fa^on plus on moins distincte les traces des idees pri- 
mitives ; dans le monde de I’imagination populaire, mainte- 
nant comme jadis, elles jouent un role de premier ordre. 

Notre expose sur les religions hindoues traitera principale- 
ment des doctrines et des rites des habitants, du pays du 
Gange, ayant deja attaint un degre superieur de civilisation. 
Mais, comme dans le passe et le present ils paraissent intime- 
ment lies aux idees d’autrefois, un court apergu sur quelques 
points essentials des croyances primitives sera ici a sa place. 
Un apergu de ce genre est doublement avantageux : il nous 
montre la connexion qui existe entre les formes elevees et 
inferieures de religion et permet de tirer des conclusions sur 
la nature des idees religieuses qui precederent celles exposees 
dans les Saintes Ecritures, et ensuite il nous permettra de 
nous occuper dans le cours de cet ouvrage des formes deja 
evoluees de la foi et du rite, sans discuter chaque fois les mani- 
festations de la pensee rudimentaire, qui restent toujours les 
memes dans leur nature et conservent souvent le meme 
aspect (1)*. 

La pensee primitive se sert — c’est une de ses caracteris- 
tiques — surtout de notions composites, de « complexes ». 
Elle assemble beaucoup de sujets et presente comme une unite 
precisement ce qui pour un esprit plus aviso parait comme 

( 0 * Voir It’S nolcs a la fii du i'olumr. 
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quelque chose de disparate et qui devrait etre scinde en plu- 
sieurs elements. Les cheveux et les ongles d’une personne, ses 
vetements, les empreintes laissees par ses pieds, la nourriture 
qu’elle prend, I’ombre qu’elle projette, son reflet dans un 
miroir, nieme les figures representant son image, tout est 
considere comme identique avec elle. De meme, les forces 
propres a cette personne, ou, au moins, qui devraient lui 
etre propres, sont attribuees a ces objets. Cette croyance 
est d’une haute importance pratique, parce qu’elle constitue 
la base theorique (si Ton peut s’exprimer ainsi) d’une foule 
innombrable de precedes que nous qualifions de «magiques», 
puisque, selon les opinions de notre science analytique natu- 
relle, ils ne trouvent pas de fondement dans la causalite des 
lois de la nature et sont designes pour cette raison aujour- 
d’hui comme des superstitions. Les usages religieux de ce 
genre sont extremement nombreux : on porte les dents et les 
grilles des fauves pour s’assimiler la force de ces betes ; les 
membres de la secte vallabhacarya boivent I’eau oh se baigna 
leur chef, su'pposant que par la ils participant a sa gr^ce 
divine ; les traces d'un Kabir ou d'un autre saint sont montrees 
et venerees, parce qu’on admet que I’homme pieux qui est 
passe la a laisse I’empreinte non seulement de son corps mais 
aussi de son esprit. Le culte des reliques, qui dans I’lnde 
bouddhique est particulierement developp^, a la meme ori- 
gine. 

Tandis que souvent la transmission de la force d’un individu 
a I’autre se produit, pour ainsi dire, toute seule sans autre 
formalite qu’un simple contact, il y a des cas ou des rites 
doivent etre accomplis pendant longtemps pour obtenir le 
resultat voulu. Citons une coutume remarquable du pays de 
Coorg, dans le sud-ouest do I’lnde. Si un chasseur reussit 
a abattre une pantliere, on le marie solonnellement avec le 
fauve mort, pour lui transmettre la force et le courage de la 
panthere. La fete du manage s’accomplit generalement de la 
maniere suivante : on dehors du village on erige un hangar, 
au milieu duquel se liouve un trone imjtrovise entoure de 
deux cotes de lampes prises dans le temple local. Lorsque 
tous les preparatifs sont termines, la procession nuptiale 
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entre en cortege pompeux dans le hangar. Elle a a sa tete 
deux villageois en vetements de gala. Ceux-ci portent la 
panthere morte grossierement empaillee. Cette fiancee 
etrange est suivie de son futur, ensuite vient un gargon d’hon- 
neur aveo un gigantesque parasol blanc et toute la noce, 
c’est-a-dire le village entier, hommes, femmes et enfants. 
Le chasseur prend place sur le trone, tandis que la « jeune 
mariee » est dressee debout a I’aide de batons, en dehors du 
local. Alors les villageois, dechausses, fun apres 1’ autre 
s’approchent du trone, eparpillent le riz sur la tete du fiance 
et lui versent du lait dans la gorge. Quand tons les partici- 
pants a la fete ont accompli ce rite, le « futur « prend un cou- 
teau et coupe les cordes qui tenaient debout la panthere 
tuee. Apres cela la ceremonie du mariage est terminee, mais 
les convives p assent encore plusieurs heures reunis autour 
d’un festin, dont les frais sont converts par la prime accordee 
par le gouvernement pour la destruction du fauve. 

Une croyance, repandue a travers le monde entier, consi- 
dere le nom comme un element inherent a la personne et lui 
impute une vertu magique extraordinaire. Celui qui connait 
le nom d’un homme, d’un demon, d’une divinite, est consi- 
dere comme ayant entre ses mains un morceau de leur indivi- 
dualite. A I’aide de formules magiques, il peut agir sur eux 
a distance et obtenir les effets les plus varies. Cette croyance 
explique le soin que dans I’lnde et ailleurs hommes et femmes 
prennent de leurs noms, ainsi que leur e.xtreme susceptihilite 
aux plaisanteries ayant leurs noms pour objet. Souvent 
meme on ne se sort en public que d’un faux nom sans signi- 
fication, tandis que le nom veritable (etabli dans I’lnde 
actuelle le plus souvent d’apres des donnees astrologiques) 
est dissimule aux strangers comme un secret. 

Les noms des dieux et des demons, ou, a leur place, cer- 
taines formules sacrees (mantra), perraettent a celui qui les 
connait et les murmure rituellement d’appeler les intelli- 
gences celestes et de s’assurer leurs forces pour ses propres 
besoins. 

De meme que le nom, I’image d’un dieu ou d’une personne 
— Boit une statue ou nn dessin plus ou moins semblable 
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soit un simple symbole — est considere comme quelque 
chose de mysterieiisement identique a Toriginal vivant. Dans 
I’univers entier se retrouve I’idee que par certaines manipu- 
lations magiques avec I’image d’un etre on peut agir sur I’etre 
lui-meme, le rendre amoureux, le tuer ou obtenir de lui les 
faveurs convoitees. En fin de compte tout le culte des images 
remonte a ces conceptions, et les discussions abstraites des 
theologiens recherchant comment et jusqu’a quel point une 
idole est identique a son original transcendant, a quoi sert 
son adoration, — ne sont qu’un maquillage philosophique 
d’idees tres anciennes et universellement repandues. 

Cependant, le nombre des assimilations magiques est encore 
plus grand. On considere comme homogenes non seulement 
personnes et choses, dont le rapport, quoique toujours arti- 
ficiel, est visible pour nous, mais une connexion magique 
est egalement admise la ou il n’est pas facile de trouver un 
seul trait commun. Ainsi, on assimile les choses qui ont une 
ressemblance exterieure ou dont les noms se ressemblent, 
cedes qui produisent des effets semblables, ou cedes qui se 
correspondent pour une raison mjdhologique quelconque. 
Des assimilations semblables se rencontrent chez tons les 
peoples primitifs ; par example, chez les Indiens d’Amerique 
on met en parallMe les nuages avec les plumes ou le feu, le 
soled avec les plumes rouge-bleuatre de la queue d’arara ; 
dans rinde nous trouvons partout la meme chose. Dans les 
ecrits theologiques de I’epoque des brahmanas, la science des 
analogies est devenue un veritable systeme. Ces te.xtes se 
complaisant a mettre ensemble precisoment ce qu’il y a de 
plus different, comme : « La vache est le souffle », ou : « II y a 
trois especes d’eau : la grenouide, I’algue avaka et la tige de 
bambou » (2). Ceci etait en grande partie la creation de I’esprit 
reveur des auteurs ecclesiastiques, auxquels i! manquait h 
trouver des assimilations deconcertantes toujours nouvedes ; 
mais il y a la un fond essentiel de pensee primitive nee du 
desir de devenir a I’aide d’identifications maitre de choses 
autrement inaccessibles. Certains precedes appliques a une 
personne ou a un objet doivent provoquor les memes effets 
sur une autre chose eloignee du pouvoir humain. Par exemple, 
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en construisant une maison, on enterre I’algue avaka deja 
mentionnee ; plus tard, en qualite de representante de I’eau, 
elle doit proteger la maison contre I’incendie. Pendant cer- 
tains sacrifices vediques on faisait passer a travers un tamis 
le sue de la plante sacree soma afin de provoquer la pluie. 
La fertilite de la terre sera obtenue en faisant accomplir 
I’acte d’ amour sur le terrain consacre, etc. 

Comme nous I’avons vu, la pensee primitive vit entierement 
dans un monde de magie. Partout elle voit surgir des charmes, 
partout elle cherche a faire agir les charmes propices ou a rendre 
inoffensifs les charmes indesirahles. Dans ces conditions il est 
extremement important pour les hommes d’augmenter leurs 
capacites magiques par une conduite appropriee. Une foule 
de coutumes sert a cet elTet. Dans les pays les plus divers on 
croit que le pouvoir magique est accru par des privations 
physiques, comme le jeune, la veille pendant la nuit, la conti- 
nence sexuelle, I’endurance volontaire de la douleur, les bains 
d’eau froide, le traitement par la sudation. Dans I’lnde, pays 
classique d’ascetisme, les pratiques de cette sorte se sont 
developpees jusqu’a une veritable virtuosite. Deja dans le 
Veda une vertu de premier ordre est attribuee k la mortifi- 
cation, tapas (mot a mot : echauffement), et les innombrables 
penitents qui, pour acquerir des forces supra-normales, se 
font subir eux-memes le martyre le plus terrible, fournissent 
une preuve vivante de la survivance des anciens usages pri- 
mitifs meme dans une civilisation moderne. La puissance 
magique d’un individu peut etre encore augmentee par 
d’autres moyens, notamment par Temploi d’objets comme 
les amulettes, les talismans, etc., qui le protegent en cas de 
peril, ou sont les sources dans lesquelles il puise ses forces. 
Au meme domaine appartiennent les innombrables onguents 
des sorcieres, elixirs de longue vie, etc., qui jouent un role 
aussi grand dans I’lnde actuelle qu’autrefois chez les sorciers 
des tribus sauvages. 

Si la pensee primitive, telle que nous venons de la signaler, 
est completement orientee vers la magie, la question se pose 
d’elle-meme, quelles sont les forces magiques detentrices 
d’une influence aussi etendue sur tons les evenements. Pre- 
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mierement, il y a des forces qu’on suppose attachees comme 
un fluide, — favorable ou malefique, — • aux objets visi- 
bles, aux choses materielles, plantes, animaux ou hommes. 
Chez les divers peuples primitifs ce fluide est designe par 
des noms differents ; en ethnologic on a adopte le mot mela- 
nesien mana. Les objets et les personnes nantis, de « pou- 
voir )) sont consideres comme quelque chose de special, ele- 
ve au-dessus du commun et des profanes. Une grande vertu 
leur est attribuee, mais on croit aussi qu’ils cachent des dan- 
gers inattendus pour les non-inities. On appelle en polynesien 
« tabu » une chose pourvue de pouvoir magique. Selon 
A. Weber ce mot serait derive de «tabuva », qui se rencontre 
dans FAtharva-veda, V, 13, 10. Cette interpretation est, 
^outefois, tres douteuse. L’idee que certaines personnes et 
objets sont porteurs de forces mysterieuses et pour cette 
raison ne doivent etre ni touches, ni utilises, est encore aujour- 
d’hui repandue dans I’lnde. Ensuite, et cette idee est d’une 
importance fondamentale pour toute revolution ulterieure 
vers les dogmes religieux plus complexes, il y a des forces 
placees dans des entites invisibles ou, generalement, person- 
nifiees par ces dernieres. 

La maniere par laquelle I’homme est arrive a croire aux 
puissances supremes invisibles echappe a notre connaissance. 
Edward B. Tylor, dans son livre celebre Les civilisations 
primitives (3), developpa une theorie qui a trouve beaucoup 
d’approbation. En partant de I’observation que le corps 
vivant et le corps mort prfeentent une certaine difference, 
que les etres qu’on voit en reve ou en vision restent invisibles 
en etat de veille, I’homme primitif parvint k I’idee de I’exis- 
tence de Tame. Voila comment Tylor definit la notion d’ame 
chez les races inferieures : « L’ame est une image d’homme, 
mince et incorporelle, une sorte de vapeur, membrane ou 
ombre par sa nature, elle est la cause de la vie et de la pensee 
de I’individu qu’elle habite. Elle possede independamment 
la conscience personndle et la volonte de son proprictaire 
physique precedent ou present ; elle pent abandonner le 
corps pour aller rapidement d’une place a I’autro ; en general 
elle est impalpable et invisible, mais pent aussi ma’ ifestef 
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une force physique et apparaltre aux hommes en etat de 
veille ou de sommeil comme une image trompeuse separee du 
corps auquel elle est semblable ; enfin, elle peut penetrer 
dans les autres corps d’hommes, d’animaux, memo d’objets, 
les posseder et les influencer » (4). D’habitude le primitif 
admet une pluralite d’ames; par exemple, les Dakotas croient 
que rhomme a quatre ames, dont une reste dans le cadavre, 
I’autre demeure dans le village, la troisieme s’en va en I’air 
et la derniere dans le pays des esprits. On se represente ces 
ames comme quelque chose de materiel ; toutefois elles sont 
d’une matiere plus subtile que le corps grossier. L’idee que 
certaines ames survivent au corps, que dans un au-dela elles 
menent une vie analogue a la vie terrestre, fit se developper 
un vaste culte des morts et Fysage de faire accompagner le 
defunt par des ustensiles, victuailles, animaux, femmes, etc. ; 
d’autre part, I’opinion que Tame du mort demeure attachee 
a sa depouille, ou peut entrer dans le corps d’autrui, crea la 
croyance aux revenants et demons qui peuvent prendre pos- 
session des betes et des gens et les rendre malades. Par analogic 
avec les hommes on a aussi muni d’ames les animaux, les 
plantes, meme les pierres, les constellations, les phenomenes 
atmospheriques, etc., et on en arriva ainsi a coneevoir des 
esprits et des dieux d’especes tres dilTerentes. Le developpe- 
ment consecutif des idees religieuses spiritualise la croyance 
en Tame et aux dieux, jusqu’au moment de I’apparition des 
doctrines monotheistes, ethiquement plus profondes. 

La theorie animiste de Tylor, qui prend la notion de Tame 
pour I’origine de la croyance aux esprits et aux dieux, est 
tres discutee a notre epoque ; on fait remarquer avec raison 
que cette tentative de faire derivcr de I’idee de Tame toutes les 
formes de religion est trop simple pour expliquer tous les 
faits. Au lieu d’examiner les peuples sauvages sous leurs 
aspects particuliers, elle part de points de vue trop conformes 
k notre mentalite actuelle. Le prestige presque dogmatique 
de la theorie de Tylor a ete ebranic par le fait que chez cer- 
tains peuples primitifs on trouve la croyance a une magie 
non-animiste. En outre, la theorie de Tylor ne peut pas 
resister devant notre conviction que revolution culturelle 
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de rhumanite ne doit pas etre consideree en bloc, mais que 
des evolutions differentes entre elles ont abouti aux civilisa- 
tions des peuples primitifs. II est impossible pour le moment 
d’avancer une theorie sur I’origine de la croyance aux ames 
et aux dieux, susceptible de remplacer celle de Tylor et expli- 
quant les faits en partant d’un principe unique ; les differents 
essais qui ont ete faits afin de trouver une telle theorie ne 
doivent pas nous occuper ici. II siiffit de'^aire ressortir quelques 
croyances essentielles des animistes indiens et de montrer 
comment elles se font encore sentir dans la religion supe- 
rieure des Hindoos. 

La foi en I’existence de Tame est presque generale aux 
Indes. On croyait primitivcment que Fame etait une sorte 
de matiere subtile ; un echo de cette opinion reste encore a 
I’epoque classique, oil deja depuis longtemps Tame etait 
con^ue par la philosophie comme une chose immaterielle, 
purement spirituelle, quand nous voyons par example le 
dieu de la mort sous les traits d’un nain, qui retire Fame 
comme un fil du corps du trepasse. L’usage de fairc certains 
sacrifices aux manes prouve que Fame a besoin de nourri- 
ture autant que les hommes vivants. Cette coutume, conservee 
jusqu’a present, s’explique par le fait que les aliments ofTerts 
fournissent la matiere nutritive au corps subtil, dans lequel 
Fame residera jusqu’a une nouvclle reincarnation. L’idee 
primitive de Fexistence de plusicurs ames se retrouve chez les 
peuples sauvages hindous ; les Khonds croiont , par exemple, 
qu’il y a quatre ames : « La premiere est celle qui est suscep- 
tible de beatification et de renaissance chez Bura, la bonne 
divinite ; la deuxieme est attachee a une famille khonde sur 
la terre et se reincarne avec chaijue generation, de sorte qu’a 
la naissance d’un enfant le pretre demande quel membre 
defunt de la tribu est revenu ; la troisieme, abandonnant le 
corps pendant le sommeil, sort pour communiquer avec les 
esprits, et cette ame pent temporairement se transformer en 
un tigre ; la quatrieme meurt lors de la decomposition du 
cadavre » (5). Los religions indiennos, qui possedent des 
dogmes ecrits, ne reconnaissent qu’une soule ame, mais nous 
rencontrons des vestiges evidents de la vieille conception de 
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la pluralite de Tame dans la doctrine du prana dans les upa- 
nishads, qui est, parait-il, a I’origine de la theorie « anatta » du 
bouddhisme, qui arrive finalement a une negation absolue 
de Tame. Dans le dogme des hindouistes et des jainas cette 
notion de pluralite s’est conservee dans ce sens qu’on admet 
la multiplicite des corps enveloppant I’ame. A cela se rattache 
la croyance qu’il est possible aux ascetes d’etre vus en plu- 
sieurs endroits a la fois. La faculte de I’ame d’entrer dans des 
corps etrangers joue un tres grand role dans les legendes 
hindoues ; elle s’effectue regulierement dans la metempsy- 
cose. La croyance aux vetalas et autres fantomes, qui peuvent 
prendre possession de Thomme et du betail et doivent etre 
expulses par les exorcistes au moyen de conjurations et autres 
precedes magiques, est aussi largement repandue. 

Pour les Hindoos la nature tout entiere est animee ; 
non seulement les animaux, mais aussi les plantes, meme les 
elements, les corps celestes et beaucoup d’ autres choses sont 
census etre residence d’une entite immaterielle ; tons sont 
consideres comme d^tenteurs de forces particulieres m6ritant 
hommage. II est impossible d’enumerer la quantite extraordi- 
naire d’Stres consideres comme sacres par les Hindous. Par 
consequent nous devons nous burner ici a ne citer que les plus 
marquants, sans analyser les causes, — en majorite d’ailleurs 
indefinissables, — au moyen desquelles ces choses ou ces 
entites sont devenues sujets de la pensee religieuse. En com- 
men^ant par I’inorganique nous trouvons la terre-mere con- 
sideree comme une divinite, le vent, le feu et I’eau. Speciale- 
ment remarquable est I’adoration des fleuves comme Ganga, 
Yamuna et autres, ainsi que de certains rochers et montagnes. 
Les corps celestes, en premier lieu naturellement le soleil et 
la lune, sont des sieges d’intelligences supra-terrestres. 
D’innombrables plantes sont considerees comme sacrees, 
notamment differentes especes du figuier, I’arbre bel et I’ar- 
buste tulsi. On ne citera que le cheval, le singe et le serpent 
dans la longue rangee des animaux sacres. Mais le plus sacre 
de tous les animaux est la vache. Chez tous les Hindous sa 
veneration est comme un article de foi. L’hindouiste si per- 
spicace qu’est M. Gandhi le revela dans une note de la fagon 
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la plus claire. « L’essence particuli^re de rhindouisme », 
dit-il, « consiste en la protection de la vache. Pour moi la pro- 
tection de la vache est un des faits les plus surprenants dans 
revolution de I’humanite. Elle conduit Thomme au-dela des 
limites de son espece. La vache symbolise pour moi tout un 
monde sous-humain. Par la vache I’homme est amen6 a 
reconnaitre son unite et son egalite avec tout ce qui vit. La 
raison pour laquelle on choisit la vache pour I’honorer est 
tout a fait claire pour moi. Dans I’lnde la vache a toujours 
ete la meilleure compagne de I’homme. Elle etait le distribu- 
teur de toute la richesse. Non seulement elle donnait du lait, 
mais rendait aussi possible le labourage. La vache est une 
poesie de compassion. On lit la compassion dans ce tendre 
animal. Elle est la mere de millions d’Hindous. Protection 
de la vache signifie protection de toute creature muette de 
Dieu. Sans doute nos prophetes les plus anciens ont-ils venire 
la vache dans ce sens. L’appel des dtres inferieurs de notre 
univers est d’autant plus poignant qu’il est muet et sans 
paroles. Le don de rhindouisme au monde est la protection 
de la vache. Et rhindouisme durera aussi longtemps qu’il 
restera des Hindous qui protegent la vache (6). » Cette appre- 
ciation excessive de la vache n’apparait pas pour un Europeen 
sous un jour aussi ideal ; la coutume de considerer la bouse 
et I’urine de vache comme sacrees au point qu’on s’en serve 
pour se purifier, le choque. II n’y a aucun doute que I’adora- 
tion de la vache remonte aux conceptions primitives, mais 
son origine se laisse difiicilement tracer ; en tout cas, a I’epoque 
vedique ancienne elle ne semble pas encore exister. 

Tandis que certaines plantes et animaux sont sacres pour 
tous les Hindous, d’autres sont adores seulement chez quelques 
tribus ou families, parce qu’une liaison est supposee entre la 
plante ou I’animal et le clan en question. Cette forme du 
« totemisme » se manifesto distinctement par example chez 
les Camfirs, dont les groupes isoles (got) tirent lenrs noms du 
manguier, pipal, noix aquatique, chevre, bufile, etc. 

Que des hommes soient I’objet d’un culte reserve aux 
divinites ne saurait 6tonner : les princes et les prctres, voire 
les chefs et les magiciens, inspirent bien la crainte religieuse 
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chez d’autres peuples. Quelques faits de la vie publique, 
comme par exemple le droit d’asile, y ont leur origine. L’idee 
que certaines personnes, herMitairement ou par une grace 
specialement accordee, sont nanties de pouvoirs particuliers 
et doivent etre adorees pour cela, se rencontre encore main- 
tenant chez quelques sectes hindouistes, meme compl^tement 
modernes, comme le Dev Samaj. Le bouddhisme tibetain est 
la forme la plus connue a I’Occident de I’adoration de I’homme ; 
elle se retrouve dans de nombreuses civilisations primitives. 

Dans rinde les femmes sont beaucoup moins estim^es que 
les hommes. Neanmoins nous trouvons aussi des princesses 
et des saintes tenues en grand honneur. Un veritable culte 
de femmes a lieu dans les sectes shSkta ; chaque femme y 
est consideree comme shakti, comme une incarnation de la 
mere feconde de I’univers. Cette idee fit epargner les femmes 
par la secte des assassins thags, lorsqu’ils attaquaient et 
etranglaient les voyageurs, au moins aux temps recules on 
ils observaient strictement les prescriptions de leur confr^rie. 

L’adoration des morts est plus importante et plus repandue 
que I’adoration des hommes vivants. On a deja mentionn6 
la coutume, repandue partout, d’offrir des sacrifices aux 
m&nes. Heros et saints celebres reunissent un nombre d’ado- 
rateurs qui depasse les cadres de leur descendance. A leurs 
tombes se rendent souvent des milliers de pelerins. Le nombre 
de personnes deifiees, qui re^oivent de cette maniere des 
offrandes, est tres grand ; le menu peuple, notamment, a une 
predilection pour cette forme de culte. La fagon par laquelle 
certains personnages acquierent la reputation de saintet6 est 
parfois tres curieuse. Ainsi, les Camars de I’lnde du Nord 
venerent un certain Nat Baba, dont le tombeau se trouve 
proximite d’un chateau-fort sur les bords de la riviere Ken. 
Durant sa vie cet homme Mait un acrobate. Un raja lui promit 
la moitie de son royaume s’il rcussissait a passer par la corde 
tendue du chateau jusqu’a la colline situee de I’autre c6t6 
de la riviere impetueuse. Au moment oii I’acrobate avait d6ja 
parcouru une partie du chemin et se trouvait au-dessus des 
rapides, la rani, craignant que son epoux ne perdit la moitie 
de ses 6tats, envoya un Camar pour couper la corde. Le sal- 
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timbanque tomba dans I’abime ; pendant sa chute il maudit 
la reine et le pays. Les mines du chMeau temoignent que sa 
malediction fut accomplie. On enterra les ossements de Nat 
sur le bord de la riviere ; aujourd’hui les gens y viennent en 
pyerinage pour supplier I’esprit puissant de I’acrobate de les 
combler d’enfants et de richesses (7). Certains saints veneres 
pendant leur vie, soit comme ascetes, soit comme princes, 
ont exerce sur leur patrie plus ou moins etendue une action 
plus bienfaisante que Nat Baba, mais il faut attribuer tres 
souvent au hasard le fait que ce soit precisement une telle 
personne qui soit elevee jusqu’a I’adoration. Il nous parait 
bien yonnant que le peuple consacre indifferemment un 
culte a tous les saints, sans se soucier de la religion a laquelle 
ils appartenaient de leur vivant ; c’est pourquoi nous voyons 
qu’aujourd’hui les pirs musulmans sont honores par les hin- 
douistes. 

La peur des esprits des morts est generale dans I’lnde. 
Notamment, les esprits des femmes mortes en couches, les 
esprits des estropies, des personnes mortes enfants, des 
brahmanes et des magiciens peuvent faire des incursions 
pleines de consequences funestes dans les destinees des vivants, 
et doivent etre apaises ou, s’ils sont de bonne humeur, retenus 
par des ofTrandes. Les esprits provoquent de multiples mala- 
dies ; c’est pourquoi le traitement de tous les maux est confie 
aux exorcistes qui recitent des conjurations, enveloppent le 
corps du malade dans des draps consacres, le secouent, et 
par d’autres methodes vigoureuses obligent le « bhut » a aban- 
donner le malade. 

Les esprits des defunts mis a part, les maladies sont encore 
provoquees par de mauvais demons, notamment par certaines 
deesses malveillantes qu’on appelle par euphemisme « meres » ; 
ainsi, il y a les deesses de la peste, du cholera, de la fievre, etc., 
dont on s’elTorce de detourner la colere par des precedes 
appropries. 

Avec celles-la nous atteignons la classe supreme des etres 
surhumains, des dieux. Quelle variye de formes ! 

D’un cote, les divinites inferieures, peu differentes par leur 
nature des spectres et des demons dont s’effraye Fhomme pri- 
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mitif, de I’autre, les gracieux et sublimes maitres du ciel, qui 
gouvernent la vie et la mort et les choses terrestres, qui sent 
places dans le centre du grand cycle de legendes et vers les- 
quels le pieux leve son regard comme vers les gardiens eter- 
nals de I’equite et de I’ordre dans le monde. Ilya une quantite 
de grades intermediaires entre les dieux de la foi populaire, 
dontlesnoms ne furent jamais inscrits dans aucun livre sacre, 
et les grands dieux des ecritures saintes. Beaucoup d’entre 
eux appartiennent a la nature, dont ils representent ou dirigent 
• certains phenomenes. Le rapport suppose de la divinite avec 
sa substance naturelle varie suivant les difTerents degres de 
civilisation. La pensee complexe du primitif les imagine bees 
intimement Tune a I’autre ; ainsi, Preuss au cours de son 
expedition nayarite constata que dans la tribu des Indiens 
americains Cora « chaque grain de mals est encore et toujours 
le dieu du mais, qui meurt a la fete des moissons grille sur le 
feu » (8). De meme le dieu vMique du feu, Agni, est con§u 
comme quelque chose de personnel et qui neanmoins se 
consume dans chaque maison. Cependant, on considere comme 
unite, on personnifie et on divinise non seulement les objets 
homogenes, mais on reunit encore une foule de choses appa- 
rentees ou semblables en creant les divinites du ciel, de 
la terre, etc. Les creations de la pensee, surgies a des epoques 
differentes, se retrouvent plus tard Tune a cote de I’autre 
dans la tradition ; ainsi, nous avons a la fois un dieu du ciel, 
un dieu du soleil, une deesse do I’auroro, etc. ; petit a petit 
les attaches de certains dieux a leur base naturelle se relachent 
et ils obtiennent par immixtion de proprietes ethiques une 
forme plus abstraite. D’autros dieux ont un caractere plus 
abstrait des le debut, comme ceux qui dirigent certaines 
activites ou president a des qualites definies et, enfin, comme 
les dieux qui doivent leur naissance a I’imagination. Bien que 
nous trouvions representes tous ces genres chez les animistes 
indiens, le « monotheisme archa'ique » tant discute aurait ete 
trouve chez les primitifs hindous. 

Le culte consacre aux entites superieures a pour but soit 
de detourner rinfluence nefaste qu’elles degagent, soit 

i d’exploiter leur puissance pour des fins terrestres (comme 

I 
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I’acquisition de posterite, richesse, victoire sur les ennemis). 
A ce dessein servent les invocations, les conjurations, les prieres, 
ainsi que les sacrifices. Ces derniers consistent surtout en 
ofirandes de fruits, d’animaux,et meme a I’occasion d’hommes. 
Le culte preservatif est souvent lie au culte d’expiation, 
puisqu’on desire non seulement detourner la colere des 
esprits ou des dieux, mais effacer aussi la souillure inherente 
au p6cheur. Le primitif, en se figurant fame comme quelque 
chose de materiel, voit dans le peche une substance subtile. 
Cette theorie constitue encore actuellement la base du dogme 
jaina. Cette souillure du peclie est combattue par le meme 
moyen que I’impurete physique : par le bain. Les ablutions 
rituelles sont le medleur precede pour redevenir pur. De nos 
jours persiste encore la croyance, qui domine tout I’hindouisme, 
en Taction sanctifiante du bain pris dans les lieux consacres. 
Mais la substance du debt peut etre aussi brulee, en jetant, 
notamment, dans le feu du sacrifice les objets (copeaux du 
bois, par example) qui la symbolisent. Plus tard Tidee ancienne 
fut spiritualisee en une image tres courante, ou le karma est 
aneanti par la flamme du savoir. La notion de la faute exi- 
geant une expiation fut poussee tres loin chez les primitifs ; 
a c6t6 du crime contre les prescriptions morales ou religieuses 
(mensonge, pech6 sexuel, meurtre d’un homme ou d’un 
animal sacre), on trouve une quantite de debts contre certains 
usages sociaux. Le Veda connait, par exemple, encore une 
ceremonie expiatoire qui doit etre observ^e, lorsque le frere 
cadet se marie avant Taine. 

D’innombrables rites accompagnent tous les ^Tenements 
importants de la vie humaine : conception, naissance, puberte, 
mariage, mort. La vie sexuelle surtout est subordonnee des 
regies precises. Une grande importance est attribuee aux 
presages. Certains sont considercs comme nefastes ; leur 
influence mal^fique doit etre combattue par des precedes 
appropries. En general Tart divinatoire joue un role de pre- 
mier plan et les sorciers connaissent un grand nombre de 
m^thodes pour predire Tavenir. 

L’art est ne de la religion des primitifs : les mythes divins 
ont fourni un riche aliment 4 Timagination des poetes. Le 
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drame, la musique, la danse sont nes des premiers rites reli- 
gieux, peinture et plastique se developperent parallelement 
aux besoins de la magie et du culte. 

Nous voyons done que partout la religion organisee repose 
sur des conceptions primitives. Un expose detaille nous 
menerait trop loin. Une courte esquisse suffira nos fins. 
II ne sera pas difficile pour un lecteur attentif de trouver 
d’autres analogies dans la litterature ethnologique. 


II. LES RAGES ET LES LANGUES. 


Le continent indien est habite actuellement par les races 
les plus diverses. Si nous laissons de c6t6 les populations 
iraniennes et mongoles des pays limitrophes et les immi- 
grants de toute sorte qui, au cours des siecles, ont envahi 
ITnde, nous trouvons que deux ou trois races ont depuis des 
millenaires occupy le territoire de la p^ninsule : les Mundfis, 
les Dravidiens et les Aryens. J’ai dit deux ou trois races, 
parce qu’on n’est pas bien d’accord sur les deux premieres ; 
quelques erudits, notamment, comptent les peuples Mundas 
parmi les Dravidiens, tandis que d’autres les consid^rent 
comme appartenant i un groupe ethnique special. Selon les 
derniers, les tribus Mundas, dont quelques restes vivent dans 
un etat des plus sauvages en Bihar, dans I’Orissa et dans les 
provinces centrales, doivent representer la population indi- 
gene propre, qui possedait jadis la plus grande partie du 
pays avant d’en etre chassee par les Dravidiens envahisseurs. 
Les langues des peuples Mund&s (on les dfcigne ainsi d’apr^ 
la tribu Munda appartenant a ce groupe dans la contr6e de 
Ranchi [Chota-Nagpur] ; d’autres les appellent Kolariens) 
s’attachent au rameau sud-asiatique, auquel appartiennent 
aussi les habitants des lies Andaman et Nicobar, la popu- 
lation ancienne de Malacca, de certaines lies oefeaniennes, de 
Madagascar et d’autres. Cependant, comme la parente lin- 
guistique avec un groupe humain quelconque n’implique 

GLASENAPP. — Brahma et Bouddba. 3 
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pas necessairement une parente ethnique — par example, 
les Bulgares parlent une langue slave tout en etant de famille 
touranienne — quelques savants ont emis Fopinion que les 
Mundas sont au fond des Dravidiens, et tiennent pour plus 
vraisemblable « que la presence des langues kolariennes 
chez certaines tribus dravidiennes s’explique par le fait 
que jadis la population autochtone se melangea avec un 
element etranger, qui proviendrait de I’lndocbine et de 
I’Austronesie » (9). 

Des Dravidiens assez purs habitant actuellement tout le 
Sud de la peninsule ; plus de 60 millions d’hommes parlent 
leurs langues (parmi les 15 langues dravidiennes de I’lnde, 
les quatre les plus importantes aujourd’hui sont le kanarais, 
le tamil, le malayalam et le telugu). 11 est curieux que les Brahuis 
des montagnes de Baluchistan parlent egalement une langue 
dravidienne. L’ existence de cet ilot dans la region est consi- 
deree par quelques-uns comme une preuve que les Dravidiens 
sont entres dans I’lnde en venant du Nord. Plus tard, lorsque 
tout le Nord fut conquis par les peoples aryens qui y intro- 
duisirent leur langue, un idiome dravidien aurait survecu 
dans une contree perdue. Dependant, d’autres veulent que les 
Brahuis appartiennent a la race iranienne et expliquent 
I’origine de leur langue par une influence venue de I’lnde. 
La position des Dravidiens parmi les races humaines est un 
probleme tres discute. Les uns les considerent comme une race 
a part et autochtone dans I’lnde ; d’autres, croyant qu’ils 
sont venus d’Australie dans la presqu’ile du Gange, cherchent 
a demontrer le rapport entre les langues dravidiennes et aus- 
traliennes ; recemment F.-O. Schrader essaya de prouver 
qu’il y a des rapports entre le dravidien et les langues oura- 
liennes et memo que sa parente est plus grande avec le fmno- 
ougrien qu’avec le samoyMe. Si cela etait le cas, il faudrait 
admettre que les Dravidiens sont arrives dans I’lnde en venant 
du Nord-Ouest. Schrader remarque ensuite : « Cette route 
est indiquee aussi par le brahui du Baluchistan, qu’il est 
difficile d’interpreter comme un avant-poste du Sud ; c’est 
plutot un residu reste en arriere. La contradiction de notre 
hypothese avec I’histoire des races n’est qu’illusoire. 11 va 
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de soi que la race des envahisseurs n’etait pas necessairement 
celle des Finnois, etc., ni celle des peuples dravidiens d’aujour- 
d’hui. II est beaucoup plus probable que la langue importee 
dans I’Inde fut empruntee par les conquerants eux-memes 
a un peuple de race etrangere avant leur arrivee aux Indes 
(comparez les Lapons, les Bulgares, etc.) ; d’autre part, il est 
possible que leur race ait disparu apres leur arrivee dans I’lnde : 
le nombre des envahisseurs fut si petit par rapport a la masse 
des indigenes (extremenient primitifs) que, malgre le trioinphe 
general de leur langue civilisatrice, leur race fut absorbee 
entierement par celle des subjugues (10). » 

Pendant que nous tatonnons encore dans les tenebres a 
propos de I’origine des peuples Mnnda et des Dravidiens, 
nous savons en tout cas avec certitude que le troisieme grand 
groupe de population indienne, les Aryens, appartient a 
la famille des langues indo-gcrmaniques et qu’ils emigrerent 
du Nord dans I’lnde longtemps avant le debut de notre ere. 
Dans son discours du 2 fevrier 1786 Sir William Jones (1746- 
1794) exposa I’ideo que le grec et le latin, les langues romanes, 
celtiques et germaniques seraient apparentees au Sanscrit et 
remonteraient a une source commune qui, peut-etre, n’existe 
plus. Ces reflexions, qui d’ailleurs sous une forme moins pre- 
cise avaient ete faites avant Jones par 1’ Italian Sasseti 
(xvi® s.), I’Allemand Benjamin Schultze (1725) et par le 
FranQais Pere Coeurdoux (1767), ont montrc dans la suite de 
nouvelles voies a la science et ont fait naitre la linguistique 
indo-germanique ; Franz Bopp (1791-1861) doit etre consi- 
dere comme le vrai fondateur de cette etude. 

Maintenant on admet que des milliers d’annees avant le 
debut de notre ere, il y eut une tribu primitive de laquelle, 
plus tard, sont issus un grand nombre de peuples asiatiques et 
europeens. Ce peuple est appele « indo-germanique » parce que 
ses descendants les plus orientaux sont les Hindous, les plus 
occidentaux les Germains. La derivation des langues germa- 
niques actuelles d’une langue de base decouverte par la voie 
de I’etude linguistique comparee est prouvee par I’assonance, 
autrement inexplicable, d’innombrables mots, surtout dans 
les noms designant la parente : on compare le mot Sanscrit 
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« pitar » avec le grec ® pater », le latin « pater », le francais 
« pere », I’aHemand « Vater », I’anglais « father » ; le « bhratar » 
hindou avec le « phrater » grec (membre d’une corporation), 
« frater » latin, « Bruder » allemand ; I’hindou << duliitar » avec le 
grec « thygater », Tallemand « Tocliter », etc. En comparant 
une quantite de mots pris dans les langues les plus diverses, 
on, naturellement, la similitude ne saute pas toujours aux 
yeux aussi clairement que dans les exemples cites, en etudiant 
la structure et I’habitus de ces langues on a reussi a etablir 
quels sont les peuples qui doivent etre consideres comme indo- 
germaniques et quelles lois phonetiques ont regi la transfor- 
mation de ces langues. La totalite de ces dernieres se divise 
en deux groupes separes par une particularity essentielle : 
dans les unes certains sons gutturaux, dits palatales, se sont 
changes en sons sifflants ; chez les autres les sons appeles 
V occlusifs » ont subsiste. Cela se voit clairement dans le mot 
employe dans quelques langues pour le nombre 100 : en vieil 
iranien il se prononce <' satem «, en Sanscrit « shatam », en 
lithuanien « szimtas » ; par centre en grec on dit « (he) katon », 
en latin « centum » (la prononciation ancienne est « kentum »), 
en celtique « cet » (derive de « kent »), en gothique « hund » 
(derive de « kunt » par la modification du son). Au premier 
groupe, appole tout court langues-satem, appartiennent les 
langues hindoues, iraniennes, slaves, baltiques, armenienne, 
albanaise; au second, aux langues-kentum, le grec, I’italique, 
le germanique. 

On a beaucoup discute sur i'emplacement de la patrie 
originaire des Indo-Germains avant leur essaimage en cette 
multitude de peuples qui les representent aujourd’hui. II est 
evident que ce probleine est difficile a resoudre, d’autant 
plus que, naturellement, la « paieontologie linguistique » n’est 
pas tres riche en donnees applicablcs a tel ou tel pays susceptible 
d’etre la patrie primitive. C’est pourquoi tous les efforts faits 
pour trouver la region qu’habitaient jadis les Indo-Germains 
par des norns de plantes et d’animaux choisis dans le voca- 
bulaire de la languo primitive ont abouti h des resultats 
contradictoires. Les uns ont propose I’Asie Centrale, les 
autres I’Europe ; actuellement de nombreux savants semblent 
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chercher le pays natal des Indo-Germains au Nord et Nord- 
Quest de la mer Noire, mais il passe a peine une annee sans 
que surgisse une nouvelle hypothese qui plaide la cause de 
telle ou telle contree, comme etant la patrie primordiale 
enfin retrouvee. 

Parmi les peuples indo-germaniques, Hindous et Iraniens 
nous interessent dans cette etude. Ces deux peuples formaient 
jadis une unite qui se detachait distinctement d’autres 
Indo-Germains. Leurs langues nous apportent dans ce sens 
des arguments phonetiques et grammaticaux ; I’Avesta et le 
Veda sont tellement proches I’un de I’autre qu’avec de petites 
modifications on pourrait entreprendre de transplanter un 
texte de I’Avesta en un texte vedique. Les Indo- Iraniens se 
designaient eux-memes par le nom « Arya », le mot qui plus 
tard dans leur langue signifie « fidele » ou « noble » ; nous 
emploierons le terme « Aryens » comme designation exclusive 
des Indo-Iraniens. L’habitude de nommer Aryens tons les 
membres de la famille linguistique indo-germanique n’est pas 
recommandable. 

A une epoque indeterminee, une partie des Aryens emigre 
du plateau iranien, a travers 1’ Afghanistan par les cols du 
Nord-Ouest, dans I’lnde et s’installa dans la region de I’lndus 
et des fleuves du Panjab. De la, peu d peu, se repandant 
plus loin h I’Est et au Sud ils soumirent la plus grande partie 
de rinde. Nous ne connaissons pas les causes qui deciderent 
les Aryens k se separer de leurs compatriotes iraniens. Nous 
ne sommes pas renseignes non plus sur les details de I’invasion. 
Pour des raisons linguistiques et ethnograpbiques certains 
savants croient necessaire d’admettre deux invasions diffe- 
rentes. Notamment, en raison de certaincs caracteristiques, 
les langues indo-aryennes actuelles se divisent en deux groupes 
distinctement separes : le groupe central (I’bindi occidental, 
ainsi que les rajasthan^ gujarati, panjabi) et le groupe exte- 
rieur qui encercle les langues precedentes par les siennes 
(sindhi, kashmiri, raaratlii, bihari, bengali). Selon Sir George 
Grierson, la difference entre ces deux groupes linguistiques 
remonte a la plus haute antiquite ct s’expliqtie par le fait 
qu’apres 1’ installation des premiers envahisseurs dans le 
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Panjab un autre groupe d’immigrants aryens fit irruption 
dans rinde et s’etablit dans d’autres regions. Mais des objec- 
tions serieuses s’elevent centre cette tbeorie, puisque la diffe- 
rence actuelle entre ces langues fut beaucoup moins nette 
jadis et que des idiomes divers qui, d’apres cette tbeorie, 
appartiendraient a des groupes opposes et devraient etre bien 
distincts tendent a se confondre graduellement I’un dans 
r autre. 

Les Aryas immigres dans I’lnde ne conserverent pas la 
purete de leur race. Au cours du temps ils se melangerent 
avec les Dravidiens. Tandis qu’il arrive encore de rencontrer 
au Panjab et au Rajputana des bommes pouvant passer 
pour des representants d’un type aryen a peu pres pur, 
il s’est forme dans les Provinces Reunies, par example, et 
au Bihar un type mixte aryo-dravidien, chez qui la pro- 
portion de sang aryen et de sang dravidien varie au plus 
haut degrA 

Les peuples venus habiter I’lnde au cours de leur bistoire, 
comme les Grecs, les Scythes, les Mongols, se sont egalement 
melanges avec des Aryens et des Dravidiens. De cette maniere 
la carte ethnographique de I’lnde devint incroyablement 
bigarree. La complexite de la composition raciale des Hindous 
se manifesta dans tons les domaines de leur civilisation. Sans 
doute, elle est legerement voilee par le fait que les Aryas, 
en qualite de classe dominatrice, ont impose leur langue aux 
nombreux peuples non-aryens et, simultanement, transmis 
leurs ecritures sacrces et leur tradition religieuse. Dependant, 
une comparaison des conceptions culturelles et religieuses des 
Hindous d’aujourd’hui avec celles des peuples indo-germa- 
niques occidentaux montre nettement jtisqu’a quel point 
etaient fortes les influences non-aryennes qui, au cours du 
temps, se sont fait sentir dans la vie spirituelle indienne. 
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III. CIVILISATION ET RELIGION DE LTNDE 
PREHISTORIQUE 


1. Les Dravidiens. 

Nos connaissances de la civilisation des Dravidiens, qui 
habitaient la peninsule du Gange avant I’invasion des Aryas, 
sont extremement faibles. Comrae aucun document concer- 
nant leur premiere bistoire n’est parvenu jusqu’a nous, ils 
ont ete consideres par de nombreux savants comme un peuple 
de sauvages, bas et inculte, ne pouvant pas opposer une 
resistance serieuse aux envabisseurs aryens. Ils auraient ete 
facilement subjugues par ces derniers et ne seraient parvenus 
que par leur intermediaire plus tard k une civilisation sup6- 
rieure. Peu nombreux furent ceux qui oserent autrefois con- 
tredire cette conjecture. Mais le haut degre du developpement 
des langues dravidiennes, la ricbesse en mots designant des 
complexes prouvant un baut degre de culture, temoignent 
que les Dravidiens eurent bien leur propre civilisation. Dans 
le Rigveda on parle souvent des cbateaux-forts des « Dasyus » ; 
les Dravidiens babitaient done des villes deja a I’arrivee des 
nomades aryens. Sur leurs concepts religieux on ne pent faire 
que des suppositions ; neanmoins, on pent admettre avec une 
certaine probabilite que les idees religieuses et cultuelles qui 
se retrouvent jusqu’a present dans I’lnde, mais qui ne se 
rencontrent pas dans les ecritures sacrees des Aryas ou, en 
tout cas, n’y occupent pas une position considerable, sont 
propres aux Dravidiens. II faut y compter le culte du linga, 
qui, d’ailleurs, dans un passage vMique parait precisement 
etre attribue aux Dasyus, ensuite I’adoration des dieux- 
serpents (qiioique nous les trouvions aussi dans le Veda) et 
des personnages divins du pantbeon bindouiste, qui depuis 
les epopees et les puranas apparaissent dans la mytbologie 
bindoue, comme la Deesse-Mere Durga, Krishna a la peau 
basanee (« le Noir »). Quoiqu’on ne puisse plus distinguer 
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aujourd’hui dans quelle proportion ces divinites, mention- 
nees dans la litterature sanscrite, sont de provenance aryenne 
ou dravidienne, on peut considerer comme certain que I’es- 
prit autochtone joua un role de premier plan dans leur crea- 
tion et que certaines d’entre elles reniontent aux prototypes 
adores par les Dravidiens avant la venue des Aryas. II est 
egalement probable que le culte « puja », actuellement employe 
dans les temples, est d’origine dravidienne, puisqu’il est 
inconnu au Veda. Nous ne savons rien des idees philosophiques 
des Dravidiens. Le fait que dans la suite les penseurs les plus 
eminents furent Dravidiens mene k croire que ce peuple eut 
des aptitudes philosophiques. Mais il ne faut pas non plus 
attribuer aux Dravidiens, comme I’ont fait quelques auteurs, 
certaines doctrines, telles que les doctrines de la metempsycose 
et du karma ; il est tout aussi vraisemblable que ces con- 
ceptions soient nees ulterieurement et aient ete aussi etrangeres 
aux anciens Dravidiens qu’aux premiers Aryas de I’antiquite. 

2. Les fouilles de Mohenjo-Daro et de Har.vppa. 

Les vestiges d’une civilisation disparue furent decouverts 
en 1924 en deux endroits de I’lnde du Nord par deux fonction- 
naires du Service Archeologique. A Mohenjo-Daro, dans le 
district de Larkana dans la region du Sindh, Rakhal Das 
Banerji trouva sous des ruines de I’epoque bouddhique des 
constructions datant d’une epoque dont I’archeologie indienne 
ne savait rien jusqu’alors : un edifice massif, probablement un 
temple, avec des murailles epaisses de 7 4 8 pieds, un escalier 
et des douves, un autel en briques, plus loin des tombeaux 
ma^onnes de briques, etc. De semblables decouvertes furent 
faites par Daya Ram Sahni k Harappa, dans le district de 
Montgomery du Panjab du Sud, k une distance de 400 lieues 
de Mohenjo-Daro. Aux deux endroits les recherches firent 
decouvrir une foule d’antiquites ayant un meme caractere, 
ce qui prouve qu’elles doivent appartenir a la meme periode. 
Ces trouvailles comprennent les ustensiles les plus diffe- 
rents : pots fabriques a la main et au tour, bracelets en verre 
bleu, anneaux de pierre, en argile et en ivoire. Ces derniers 
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presentent un interet particulier par les legendes qu’ils 
portent. Celles-ci sont redigees a I’aide d’une ecriture encore 
non dechiffree ; les sceaux portent egalement des images, en 
particulier cedes de taureaux. Les trouvailles, decrites pour 
la premiere fois dans les Illustrated London News du 20 sept. 
1924 par Sir John Marshall, directeur general du Service Archeo- 
logique, susciterent immediatement I’attention des assyrio- 
logues. Deja le 27 septembre le professeur A.-H. Sayce, dans 
une lettre au periodique cite, indiqua la grande ressemblance 
des sceaux trouves dans I’lnde avec ceux qui avaient ete 
trouves auparavant a Suse, et en conclut que deja au troi- 
sieme millenaire av. J.-G. des relations devaient exister entre 
rinde Septentrionale et Sase. Le 4 octobre, dans un article 
du meme periodique, C.-Y. Gadd et Sidney Smith, du British 
Museum, affirmerent que les taureaux des sceaux hindous 
etaient identiques dans tons les details avec les figures sum6- 
riennes du taureau de 3000 ^ 2800 av. J.-C. De meme, I’ecriture 
des sceaux indiens demontre une grande ressemblance avec 
celle de Sumer et on trouve par ailleurs une serie d’autres 
similitudes entre les antiquites des deux pays, que le travail 
tenace des chercheurs infatigables arracha a la terre. Le rap- 
port etroit entre les civilisations archaiques hindoue et baby- 
lonienne serait ainsi prouve. 

Mais comment faut-il imaginer ce rapport ? Trois possi- 
bilites semblent se presenter, 

1. On pent admettre qu’une liaison existait entre les 
Aryens hindous et les habitants de la Mesopotamie. Un traite 
mesopotamien conclu, parait-il, en 1400 av. J.-C., decouvert 
a Boghazkdi, en Asie Mineure, apporte un argument en 
favour de cette these ; dens ce document, les divinit6s 
aryennes Mitra, Varuna et Nasatyas (Ashvins) sont men- 
tionnees parmi les’^dieux des Mitannis, habitants de la Meso- 
potamie du Nord. 

Selon B.-G. Tilak, des noms babyloniens de serpents se ren- 
contrent aussi dans I’Atharva-Veda. Mais tout cela ne serait 
pas en favour de la th^se de Torigine aryenne des decouvertes. 
Nous devrions plutot croire d’apres ce que nous savons des 
Aryens qu’d ce moment-14 ils furent encore un peuple primi- 
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tif et peu cultive, incapable de construire de semblables palais 
et temples. 

2. Les trouvailles peuvent indiquer I’existence d’un ou de 
plusieursfitatsdans lesquelsl’ecriture sumerienne fut employee 
et qui s’etendaient du Pays des Deux Fleuves jusqu’a I’lnde 
du Nord. Ces Ftats auraient surgi a I’epoque pre-aryenne et 
auraient ete aneantis plus tard par les Aryas envahisseurs. 

3. Les trouvailles peuvent etre d’origine dravidienne. 
Dans ce cas se confirmerait la theorie emise par H.-R. Hall, 
qui voit des Dravidiens dans le peuple de Sumer. Les Sume- 
riens, createurs de la civilisation babylonienne et inventeurs 
del’ecriture ciineiforme, n’etaient pas Semites, et leur position 
ethnographique est encore obscure. On a voulu mettre leur 
langue en rapport avec le turc et, en se basant sur des portraits 
conserves, rattacher les Sumeriens a la race mongole (cela 
s’accordait avec I’idee de Schrader sur la provenance oura- 
lienne de la langue dravidienne). II faudrait alors supposer 
que les ancetres des Dravidiens actuels, dans leur migration 
de rOuest a I’Est, en partant de la Mesopotamie, sont alles 
a travers le Baluchistan dansl’Inde, dont ils habitant encore 
aujourd’hui I’extreme sud, chasses par les Semites et les 
Aryans des vastes regions qu’ils possedaient autrefois. Selon 
encore une autre opinion il faudrait admettre qu’a une epoque 
reculee les Dravidiens seraient venus de leur patrie hindoue 
en Mesopotamie et y auraient accompli leur travail civilisa- 
teur ; on cite a co sujet une vieille legende d’apres laquelle 
les Sumeriens seraient venus de I’Est en M&opotamie par 
mer. 

Devant I’insuffisance des matcriaux disponibles et publics 
jusqu’a present, on ne pent tirer aucune conclusion definitive. 
Tout est encore trop imprccis pour que Ton puisse avancer 
des hypotheses basees sur des fails solides. Resignons-nous 
a constater provisoirement que rien de positif ne peut etre 
dit pour le moment sur le classement historique des docou- 
vertes de Mohenjo-Daro et de Harappa. II faut accepter 
comme probable qu’il s’agit ici de vestiges d’une civilisation 
pre-aryenne, civilisation qui fut detruite par les Aryens, 
envahisseurs barbares, mais qui, — a I’instar de la civilisa- 
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tion antique detruite par les Germains au cours de la migra- 
tion des peuples, — exer^a plus tard une grande influence 
sur la culture hindoue. 

3. La civilisation et la religion des Indo-Germains. 

On a essaye de rendre compte de I’etat de civilisation et 
des conceptions religieuses du peuple indo-germanique a 
I’aide de la linguistique comparee. Cette science a prouve 
que des mots se retrouvant dans toutes les langues indo-ger- 
maniques appartenaient dejaa la langue-mere et que les choses 
designees par ces mots devaient etre connues du peuple pri- 
mitif lui-meme. Par I’apposition de tous les mots de cette 
espece on a cru obtenir un materiel suffisant pour dresser le 
tableau de I’ancienne civilisation indo-germanique. II n’y a 
pas de doute que cette methode, tout en etant couronnee de 
succes dans de nombreux cas, pent souvent conduire seule- 
ment a des resultats incomplets, puisque le fait que pour une 
chose d^finie il n’existe pas de mot commun a tous les 
Indo-Germains ne signifie pas encore que ceux-ci ne con- 
naissaient pas cette chose-la (par example le lait). D’autre 
part, I’existence dans les langues indo-germaniques de 
mots apparentes ne prouve pas que les objets designes par 
ces mots etaient deja connus de la civilisation archaique, 
parce qu’il est possible qu’un objet, emprunte plus tard 
chez un autre peuple, soit appele par le meme mot etranger 
chez tous les peuples indo-germains (par example, cafe). 
Done, malheureusement, le retablissement de la civilisation 
primitive par la linguistique comparee rencontre de grandes 
difficultes et doit rester hypothetique et plein de lacunes. On 
pent aboutir a des conclusions plus precises a I’aide de I’ar- 
cheologie prehistorique. Cependant, les resultats que Ton peut 
obtenir au moyen de cette science sont eux aussi limites, parce 
que les decouvertes archeologiques sont rares et n’atteignent 
pas souvent des temps aussi anciens et, par consequent, 
laissent de nombreuses questions sans reponse. On obtient 
a I’aide de ces decouvertes des renseignements seulement sur 
une partiede la civilisation matericlle et pen sur des complexes 
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intellectuels comme la legislation, les idees religieuses, etc. 
Ainsi, toutes les tentatives faites pour dresser le tableau de 
la civilisation du people primitif indo-germain n’ont eu que 
des resultats imparfaits. Essayons de reunir baevement tous 
les resultats obtenus par les recherches faites jusqu’a present. 

Les anciens Indo-Germains etaient des eleveurs de betail ; 
ils elevaient des boeufs, des nioutons, des chevres, des pores, 
des chevaus et des cbiens. Lc labourage n’etait pas inconnu, 
mais avait, parait-il, une importance plus faible. La chasse 
et le betail fournissaient la nourriture necessaire. Les Indo- 
Germains habitaient des cases reunies en villages. Ils s’assu- 
raientcontreles attaquesexterieuresen construisant des places- 
fortes. La famille etait purement agnatique ; I’achat et le rapt 
etaient les formes usuelles du manage. Pour juger le niveau 
general de la civilisation il est important de constater que les 
metaux etaient deja connus, quoique la fabrication des armes 
et des outils nous semble avoir ete encore iguoree a cette 
epoque. 

On a beaucoup ecrit sur la religion du peuple indo-germa- 
nique, mais e’est surtout la fantaisie qui a guide les plumes. 
La croyance et le rituel des Indo-Germains different peu de 
ceux d’autres peuples primitifs ; on ne citera que quelques 
points pouvant etre consideres comme caracteristiques, 
comme le culte du feu qu’on peut voir chez differents Indo- 
Germains et le fait que temples et idoles ne semblent pas 
avoir ete utilises chez eux. La plupart des noms de divinites 
(deva de la racine div, « briller ») que la science des linguistes 
a cru determiner par comparaisons, sont incertains. Seul est 
incontestable le « Ciel-pere » appele en hindou Dyaus pitar, 
en grec Zeus pater, en latin Jupiter. 

Nous avons un peu plus de precision sur la religion des 
Aryas, e’est-a-dire des ancetres des Iraniens et des Hindoos. 
Un certain nombre de dieux sont communs a ces deux peuples 
anciens, comme Mitra, le dieu du traite (Mithra en persan) ; 
Varuna, le gardien du serment, duquel est derive le dieu 
iranien supreme Ahura Mazda, lc Tres Sage Seigneur ; I’lndra 
hindou, le Tueur de Dragon (Vritraghna), se trouve encore 
dans I’Avesta comme Verethraghna ; Yama, le fils de Vivas- 
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vant, le premier homme et le dieu de la mort de la mythologie 
hindoue, se retrouve dans I’epopee iranienne sous le nom de 
Yima, fils de Vivahvant, le Maitre de I’Age d’Or. La verite, 
le droit, I’ordre divin du monde, le rita vedique, s’appelle 
dans I’Avesta « asha » (selon I’interpretation d’Andreas et de 
Wackernagel, « urto »)• D’autres analogies prouvent que non 
seulement certains dieux etaient communs au Veda et k 
I’Avesta et doivent, pour cette raison, etre attribues k I’epoque 
indo-iranienne archaique, mais que dans le culte se trouvent 
aussi des ressemblances tres nettes. Dans le Veda, comme 
dans I’Avesta, la boisson enivrante, extraite de la seve d’une 
plante, que les Hindous appellant « soma », les Iraniens 
« haoma », est consideree comme TofTrande principale. Au 
cours du sacrifice on consacrait des matelas fabriques de 
plantes (« barliis », « baresman »), sur lesquels la divinite 
devait descendre. Le pretre qui invoquait les dieux s’appelle 
dans le Veda hotar, dans I’Avesta zaotar, et les prieres et les 
formules liturgiques qu’il recitait montrent une grande simi- 
litude quant a la forme et au contenu du sentiment. 

Ces comparaisons permettent de savoir a peu pr^s en quoi 
consistait la religion des anciens Aryens avant la separation 
de leurs deux groupes de peuples. Mais, comme nous ne poss6- 
dons aucun document de cette epoque, la religion indo- 
iranienne, ainsi que la religion indo-germanique ou celle des 
Dravidiens, ne peuventt §tre reconstituee que par des dMuc- 
tions et pour cette raison les resultats des recherches restent 
maigres et problematiques. Nous evoluons sur un terrain plus 
solide a partir de la periode qui nous a fait parvenir des ren- 
seignements certains, c’est-ii-dire depuis I’invasion des Aryens 
dans la region de I’lndus et dans le Panjab. Ce n’est que par 
cet evenement que commence I’histoire religieuse proprement 
dite des Hindous et quo nous sortons du domaine de la suppo- 
sition et de I’hypothese pour arriver sur le terrain siir des 
faits. 



DEUXIEME PARTIE 


LA RELIGION DU VEDA 

AVANT-PROPOS 

Nos connaissances de la croyance et du rituel des anciens 
Hindous aryens sont basees sur leurs ecritures sacrees. Ces 
ouvrages furent d’abord transrais oraleinent, ensuite ils ont 
ete fixes par ecrit. L’ensemble de ces ecritures constitue le 
Veda. Le mot « Veda » signifie « savoir », le « Savoir sacre ». 
Le Veda est une litterature d’un volume enorme. II embrasse 
une quantite d’ouvrages de differentes sortes, datant d’epoques 
tres eloignees les unes des autres. Redige en Sanscrit, la noble 
langue antique, il contient des chants et des formules de sacri- 
fice, des incantations magiques, des explications theologiques, 
des preceptes rituels et des speculations theosophiques. Le 
Veda, tel que nous le possMons aujourd’hui, se divise en 
quatre sanhit^s, c’est-a-dire recueils. La premiere et, comme 
on pent I’ajouter tout de suite, de loin la plus importante et la 
plus ancienne sanhita est le Rigveda, recueil de 1.028 hymnes 
adressees ci chacun des dieux. La deuxieme sanhita, le Sama- 
veda, transmet les textes des chants sacerdotaux. La troisieme 
sanhita, le Yajurveda, contient des formules employees au 
sacrifice ; la quatrieme sanhita, I’Atharvaveda, des chansons 
magiques diverses. Toutes ces oeuvres etaient utilisees pour 
le service divin et representcnt plus tard les manuels des 
quatre prctres qui cooperaient a I’accomplissement d’un 
sacrifice : le hotar recitait les hymnes du Rigveda pour invo- 
quer les dieux ; par les chants du Samaveda I’udgatar accom- 
pagnait les preparatifs du sacrifice ; pendant I’accomplisse- 
ment de ce dernier I’adhvaryu murmurait les formules du 
Yajurveda ; les chansons de I’Atharvaveda devaient etre 
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employees par le Grand Pretre si une faute avait ete commise 
au cours du sacrifice, lui enlevant son efficacite. 

Aux sanhitas se joignent les « brahmanas », ouvrages volu- 
mineux qui decrivent, commentent et expliquent un a un 
tons les sacrifices. Aux brahmanas sont joints des chapitres 
speciaux, dits « aranyakas », les « livres de la foret », puis- 
qu’ils devaient etre etudies par les ermites des bois ; leur 
contenu est ritualiste et allegorique. Les « upanishads » sont 
melanges ou attaches aux aranyakas; ce sont les « enseigne- 
ments » secrets qui exposent le sens philosophique du sacrifice. 

L’ensemble des oeuvres est considere dans I’lnde comme 
« shruti », la revelation divine. Elies ne seraient pas composees 
par des hommes, mais on les supposerait d’une origine sur- 
naturelle, « vues » en transe par des saints qui ont renonce au 
monde, par les « rishis » qui dans une calme meditation furent 
gratifies de connaissances divines. 

Gependant, la liste des ouvrages faisant partie du Veda 
n’est pas encore epuisee par notre enumeration. Les « sutras 
guides du culte public et prive, resument et completent le 
contenu du Veda en le systematisant et I’expliquant pour des 
fins pratiques. Les « vedangas », livres d’instruction, dits 
« membres du Veda », donnent un fond de connaissances 
theoriques des sciences indispensables a I’accomplissement 
des rites, comme la grammaire, la phonologic, I’astronomie, etc. 
Ces commentaires explicatifs sont moins estimes que le Veda 
proprement dit. On ne voit pas en eux une revelation, mais 
une tradition autorisee ; cependant, ils sont tenus en tres 
haute consideration. 

Get aper^u du Veda et des ecrits qui en dependent en montre 
I’Mendue extraordinaire. II est impossible qu’il ait paru d’un 
seul coup comme le croient les Hindoos ; il est sans aucun doute 
le produit du travail de nombreuses generations, I’ceuvre de 
nombreux siecles. Les tranches et les degres d’evolution se 
distinguent en lui plus ou moins nettement. Neanmoins, on 
ne pent definir qu’approximativement I’epoque de la premiere 
apparition de telle ou telle partie. Le Veda semble avoir ete 
acheve en 500 av. J.-G., nous ne parlons que de sa partie 
essentielle, evidemment. Les parties isolees, telles que les 
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innombrables upanishads, furent compos6es plus tard ; nous 
possedons meme une upanishad qui pretend faire partie de 
I’Atharvaveda, mais trahit nettement une influence islamique. 
Par contre, I’age des plus vieux hymnes du Veda est tres dis- 
cute. II est certain que leur origine remonte plus loin que 
1500 av. J.-C. ; ils sont certainement beaucoup plus anciens 
et datent peut-etre du 3® ou 4® millenaire avant notre 
ere. 

En soumettant la litterature vedique a une analyse philo- 
logique approfondie, on pent en d^gager un tableau d’en- 
semble approximatif des idees religieuses des Indo-Aryens. 
On voit revolution des notions agissant sur leur conscience 
religieuse, le changement du mode de la vie et des formes de la 
pensee, la complication de plus en plus grande des conceptions 
relativement simples concernant les forces surnaturelles et les 
sacrifices qu’on leur oflrait. Sans doute, les ecritures vediques 
ne peuvent pas nous donner de la croyance et de I’activite 
des anciens Aryas une image fid^e dans tous ses details. Sa 
nature m§me en est la cause. La litterature vedique est une 
litterature theologique. Elle est I’ceuvre de pretres, qui ont 
exprimi en elle leurs propres opinions et interets, et non pas 
la creation du peuple entier, qui aurait pu dans les chansons 
et les adages fixer d’une fa^on naive et fidele ses sentiments 
et ses occupations. Ce que nous apprenons par le Veda sur 
la civilisation et la religion des Aryens ne conceme gen^rale- 
ment que certaines classes d’elite ; nous n’apprenons qu’occa- 
sionnellement quelques bribes de ce que croyait la masse du 
peuple etrangere aux choses theologiques. Par consequent 
I’image que nous pouvons nous faire de I’epoque vedique est 
incomplete et, partant, incertaine. Mais d’un autre point de 
vue aussi nos connaissances sur les debuts de I’histoire reli- 
gieuse hindoue sont pleines de lacunes. Pour nous, hommes 
d’aujourd’hui, il est extremement difficile de comprendre les 
vieux textes de la meme fa?on que leurs auteurs. Les commen- 
taires des ouvrages vediques, ecrits plus tard par des savants 
hindous, peuvent nous aider jusqu’a une certaine limite. 
Mais cette aide mSme est problematique. En effet, qui nous 
garantit que le pr^tre hindouiste ayant, des slides plus tard. 
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interprete I’ecriture sacree a vraiment reproduit son sens ? 
qu’il ne lui preta pas un sens etranger a celui de son origine ? 
Des etudes approfondies et constantes seules peuvent nous 
apporter ici, sinon la certitude complete, tout au moins une 
grande probabilite. Beaucoup a ete accompli pour I’etude de 
rinde pendant les dernieres decades, mais il reste encore 
davantage a faire. L’interpretation critique du Veda laisse 
encore irresolus un grand nombre de problemes et il faudra 
le travail de plusieurs generations de chercheurs pour que nous 
ayons une reponse a de nombreuses questions, reponse qui 
pourra pretendre a se baser sur des faits solides et non sur des 
hypotheses plus ou moins fantastiques. 

Dans I’histoire de la civilisation et de la religion vediques 
on pent distinguer deux periodes principales : 1° I’age vedique 
ancien proprement dit, pendant lequel les Aryens habitaient 
le Nord-Ouest, plus froid, de I’lnde, I’Afghanistan et le bassin 
de r Indus. Le monument litteraire auquel nous devons nos 
connaissances a ce sujet est le Rigveda, surtout dans ses neuf 
livres les plus anciens. La deuxieme grande periode, represen- 
t4eparles brahmanas et les upanishads, embrasse le temps ou 
les Aryens se sont deja etablis dans la vallee fertile du Gauge. 
La redaction de la partie essentielle du dernier livre du Rig- 
veda, ainsi que la composition du Yajur-et de I’Atharvaveda, 
tombe au moment de la transition entre les deux epoques. 
Cette division de la litterature en deux periodes est naturelle- 
ment tres grossiere, puisque dans des ouvrages divers on trouve 
a cote des morceaux plus anciens des interpolations recentes. 
D’ailleurs, la division n’est pas nette, parce qu’il est impos- 
sible de delimiter distinctement les deux epoques ; toutefois 
elle est recommandable en pratique, car elle facilitera notre 
etude. 


GLASENAPP. 


Brahma et BoiuUlha. 
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I. LA RELIGION DE LA PREMIERE EPOQUE 
VEDIQUE 


1. L’aNCIEN.NE civilisation VEDIQUE. 

Les Aryens, qui emigrerent du plateau iranien et d’Afgha- 
nistan par les cols du Nord-Ouest dans la region de I’lndus et 
qui, apres avoir refoule les Dravidiens, s’y etablirent, posse- 
daient deja une civilisation relativement elevee. Ils etaient 
surtout pasteurs : les brcufs ct les chevaux, les moutons et les 
chevres constituaicnt lours biens les plus precieux. L’agri- 
culture etait moins importante que I’elevage. Les metiers les 
plus indispensables existaient ; celui de charpentier, de potier, 
de tisserand, de charron ; le commerce meme avait deja une 
certaine importance. 

Les hommes de I’age vedique habitaient des villages, mais 
ils possedaient aussi des places fortifiees, preparees pour la 
defense. Politiquement ils se divisaient en un grand nombre 
de tribus occupees par de frequentes querelles interieures et 
par des combats sanglants avec « la peau noire », c’est-a-dire 
avec les Dravidiens basanes. A la tete de chaque tribu etait 
place un chef. II commandait les hommes a la guerre et presi- 
dait aux assemblees du conseil. A cote de lui se trouvait le 
pretre de sa maison, le purohita. Pun des hommes les plus 
importants do I’Etat. La famille etait basee sur la monogamie ; 
Dependant, nous trouvons deja la classe des courtisanes 
amplement developpee. 

La science, autant qu’on puisse parler d’elle, etait entiere- 
ment liee aux idees et aux usages religieux et magiques. Les 
connaissances astronomiqiies devaient etre considerables, 
puisque dejh aux temps les plus anciens les Aryens distin- 
guaient I’Ooile Polaire ; la medecine sornble cgalement avoir 
eu un developpement non negligeable. 

Parmi les arts on cultivait surtout la poesie. A la cour des 
chefs, les prctres-bardes chantaient la gloire des dieux, afm 
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d’etre recompenses par des princes genereux qui leur faisaient 
cadeau de bceufs et de chevaux. Les hymnes qu’ils ont com- 
poses et qui torment le Rigveda etaient transmis oralement a 
I’aide d’une mnemotechnie etonnante. La musique tut tres 
aimee et on la pratiquait au moyen de luths, de flutes et de 
cymbales. La danse, les courses de chars et le jeu des des ser- 
vaient de distractions. 

Les Aryens vediques etaient une race active, joyeuse et 
belliqueuse. Ils auraient voulu vivre « cent automnes », 
combles de fils et de petits-enfants. Leur pensee et leur con- 
ception de I’univers, — juste au contraire de cedes de I’epoque 
suivante, — ■ portent un caractere positif entierement penche 
vers ce raonde. II leur manque le trait de renoncement qui 
par la suite agit si puissamment dans la vie intellectuelle 
hindoue, mais il leur manque egalement le profond esprit phi- 
losophique et la morale elevee que nous rencontrons plus 
tard. 


2. Le MONDE DES DIEVX. 

Les Hindous vediques croyaient a un grand nombre de 
puissances supra-terrestres. Celles-ci different beaucoup entre 
elles selon leur nature. A cote de substances impersonnelles 
nanties de certaines forces, nous rencontrons des dtres elemen- 
taires qui animent la foret et les champs, des esprits errants 
et malefiques et, ensuite, au-dessiis d’eux, un pantheon de 
dieux superieurs aux traits fortement anthropomorphes. 
Parmi ces derniers nous trouvons des dieux representant 
une force de la nature, d’autres qui ont acquis peu a peu une 
signification touj ours plus accusee ; ensuite viennent les dieux 
ethiques et, finalement, les dieux speculatifs. La diversity 
extraordinaire du monde divin vedique s’explique par le fait 
qu’a la formation de telles ou telles figures precederent des 
millenaires d’evolution, qui, en partie, n’ont laisse aucune 
trace dans la tradition parvenue jusqu’a nous ; en outre, les 
exigences religieuses variaient selon les differentes classes du 
peuple et ont change au cours du temps. Comme nous sommes 
obliges de puiser nos connaissances sur les dieux vediques 
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surtout dans les ouvrages ecrits par des pretres, nous ne 
pouvons generalement avoir une image nette que des entiles 
adorees par les classes d’elite, les princes et le clerge princi- 
palement. Pour ce qui est des croyances populaires proprement 
dites, nous ne sommes renseignes que par des passages occa- 
sionnels des ecritures sacrees. Toutefois, la lacune que, par 
consequent, presente notre science, n’est pas si grave qu’on 
pourrait le croire, puisque les religions primitives de la plu- 
part des peoples se ressemblent et, autant que nous ayons 
pu deduire d’apres les indications dont nous disposons, chez 
les anciens Aryens elles ne pouvaient pas dilTerer beaucoup 
de cedes des autres races. Nous ne parlerons done pas des 
fleuves et des montagnes, des arbres et des bois et de leurs 
genies, des demons, des rakshasas et des yatudhanas, qui 
ensorcellent Thomme et le betail, mais nous nous tournerons 
immediatement vers les veritables etres divins, formes creees 
par une religion moins primitive. 

Les vrais dieu.x de la nature sent les divinites du ciel et de 
la terre. Le ciel Dyaus est souvent designe comme pere 
(pitar). Son nom est etymologiquement apparente au Zeus 
pater des Hellenes, au Jupiter des Remains. Par son nom, il 
se trouve 4troitement lie aux divinites d’autres peoples indo- 
germaniques et cela fait supposer qu’il est une des divinites 
primitives de ces derniers, quo les Aryens vediques appor- 
terent avec eux dans I’lnde. Cependant, il faut constater que 
Dyaus ne joue aucun role important dans la mythologie 
hindoue ; sa personne ne possede aucun trait individuel 
prononce et ne prend pas a I’instar de Zeus ou de Jupiter la 
place du roi des dieux gouvernant le monde. Intimement 
liee a Dyaus est Prithivl, la terre, appelee de preference 
Prithivi matar, la Terre-mere. Elle est souvent consideree 
comme I’epouse du Ciel et on exprime ainsi que le Ciel et la 
Terre sent les parents des dieux. A cote de cette conception 
qui fait naitre I’univers de I’union du Ciel avec la Terre, — 
idee qu’on rencontre chez de nombreu.x peuples, — il en 
existe une autre, qui voit le ciel et la terre crees a leur tour 
par les dieux, de sorte que, comme dit Geldner, « les dieux et 
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le monde sont imagines dans une interrelation indissoluble 
de cause et d’effet, comme la semence et I’epi ». 

Le Soleil (Surya) et la Lune (Candra) furent, naturellement, 
adores eux aussi. Un cantique dit : « L’un derriere I’autre, ils 
cheminent tous les deux mus par une force magique. 11s 
marchent autour du sacrifice comme des enfants qui jouent. 
L’un contemple toutes les creatures, I’autre, qui regie les 
saisons, renait toujours » (11). Dans les strophes dediees a 
Surya se manifeste de temps en temps I’element ethique, 
comme dans le cas ou I’adorateur le prie ; « 0 Surya aux che- 
veux d’or, au signal duquel toutes les creatures se levent le 
matin et se couchent la nuit, pour notre conduite sans peche 
fais que chaque jour que ta course fera naitre soit meilleur 
que le precedent » (12). Malgre de semblables expressions 
employees a I’adresse de Surya, ni lui, ni Candramas n’ont 
acquis une note individuelle determinee. Contrairement aux 
autres divinites solaires et lunaires, dont on parlera plus loin, 
ils semblent n’avoir eu aucun rang eleve dans le pantheon 
vedique. 

Le vent et forage sont figures dans cette mythologie par 
plusieurs dieux ; le vent apparait sous deux formes, V&yu 
et V^ta ; en plus de ces divinites particulieres il est egalement 
represente par une foule de dieux, par les Maruts, adolescents 
qui arrivent sur des chars apportant la pluie rafraichissante. 
Le dieu de la pluie est Parjanya, qui, sous le fracas du ton- 
nerre, repand le liquide precieux qui fait germer les plantes 
et les herbes. Ushas, la deesse de I’aurore, I’Eos des Grecs, 
est peut-etre la plus belle creation poetique des hymnes du 
Rigveda. 11 dit qu’elle ressemble a une jolie fille qui se farde 
comme une danseuse et en devoilant sa poitrine laisse admirer 
ses charmes. 

Tandis que les divinites dont on a parle jusqu’ici sont de 
veritables dieux naturels, car leur personnalite est comple- 
tement liee aux phenomenes qu’ils representent, la separation 
avec les elements de la nature est bien nette chez d’autres 
et un approfondissement ethique considerable se produit. 
Cela se manifeste clairement chez Agni (comp, avec le latin 
« ignis »), le dieu du feu des sacrifices. Agni est decrit comme 
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le feu terrestre. On dit de lui : Agni est dans la terre, Agni 
brule au ciel, Agni est dans Thomme (comme chaleur cor- 
porelle), Agni petille sur le sol, il leche les plantes qu’il recouvre 
(comme I’incendie de la foret), les parents d’Agni sont les deux 
bois a frotter, le superieur est son pere, I’inferieur sa mere, etc. 
L’identification nette comme le feu de la nature resulte de la 
question s’il existe un seul Agni ou plusieurs, a laquelle on 
repond que les feux allumes en plusieurs endroits ne sont 
que les emanations d’un seul. On parle souvent de naissances 
d’Agni dans le ciel, dans I’eau et sur la terre (par la main 
humaine). A differentes reprises on dit qu’Agni fut apporte 
du ciel par Matarishvan et utilise par Vivasvant, le premier 
homme, pendant son premier sacrifice. Si dans cette partie 
Agni est encore plus ou moins un element physique, il appa- 
rait dans d’autres passages completement personnifie comme 
I’ami des hommes, comme le maitre sage, protecteur centre 
les esprits malins, le pretre domestique des dieux. 11 est I’image 
celeste de la pretrise et, comme celle-ci, il sert d’intermediaire 
entre les hommes et les dieux. 

Bien plus grand, plus important et aussi plus populaire 
qu’Agni est Indra, le dieu de la guerre, le roi des dieux. 
Lorsqu’on raconte qu’il fend les montagnes avec son foudre, 
tue le dragon Vritra qui tient emprisonnee I’eau, et fait jaillir 
le liquide fecondant, on songe a un dieu de forage qui abat le 
demon des nuees et donne une voie libre k la pluie cachee 
dans les nuages. Au fait, plus tard, Indra est glorifie dans 
toute la litterature comme distributeur de la pluie et actuel- 
lement encore les Hindoos le considerent comme tel. Mais 
en meme temps nous trouvons d’autres qualites, qui s’ac- 
cordent mal avec cet aspect d’ Indra et qui inciterent Hille- 
brandt a I’expliquer plutot comme un dieu du printemps 
qui triomphe du Geant des Glaces et rend la liberte aux 
fleuves (par la fonte des glaces). Il est toutefois impossible de 
defmir avec plus de precision fidee qui jadis donna naissance 
a Indra, car sa personne a ete detachee de son fond naturel 
original et entouree d’une quantite d’autres conceptions. 
Dans le Veda Indra est le dieu de la force qui apparait partout 
oil se manifeste un pouvoir puissant. Les Aryens belliqueux 
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le celebraient comme un modele d’heroisme et I’invoquaient 
comme protecteur en cas de detresse et de danger. Les 
hommes acclament en lui le defenseur centre les ennemis, 
ils I’exaltent comme donateur genereux de vaches et de tre- 
sors. Le Veda rattache a lui un grand nombre de legendes. 
Indra est venu au monde d’une fagon merveilleuse et des 
signes etranges et des miracles accompagnerent sa naissance. 
II accourt sur son char attele de chevaux bais et accomplit 
les plus grands exploits heroiques, abat les monstres et les 
demons et detruit les chateaux des Dasas ou Dasyus, sous 
lesquels nous devons bien entendre les Dravidiens basanes. 
Des traits d’un humour gaillard ne manquent pas a ce rude 
dieu des batailles qui, dans la lutte centre leurs adversaires, 
menait les Aryens a la victoire. II est grand mangeur — il 
devore en une fois trois cents bullies — et encore plus grand 
buveur. II aime la seve enivrante du soma ; encore enfant, 
il en gouta et vida une fois tout un etang plein de soma. 
Une chanson, ou il est presente fortement enivre, montre que 
les doses d’alcool pendant ces tours de force ne furent pas 
toujours supportees sans dommage meme par lui. 

Le soma, hoisson qui inspire Indra pour ses exploits, est le 
sue d’une plante pressee et employee dans le culte. Il fut egale- 
ment divinise. Une legende raconte comment il fut apporte 
du ciel par un aigle et on le met souvent en relation avec Agni. 
Que le soma fut lui-meme personnifie et eleve a la dignite 
d’un dieu est tout a fait conforme a la pensee de I’epoque 
vedique. Plus tard Soma devient de plus en plus identique 
avec la Lune, avec laquelle il presente quelques points ana- 
logues. Le fait qu’on retrouve le culte du Soma en Iran 
temoigne que celui-ci est un ancien culte aryen. Neanmoins, 
il est douteux que I’analogie entre Soma et la Lune remonte 
aux temps archaiques, comme quelques-uns le croient ; 
toutefois, il est certain qu’elle se generalisa ensuite a tel 
point que dans la litterature sanscrite le mot Soma devint 
franchement un synonyme de Candramas. 

Les deux dieux choz qui I’idee de substance naturelle, si 
jamais celle-ci leur a ete liee, s’effaga totalement sont les deux 
Ashvins, les divinit^s invoqu6es dans le Rigveda le plus sou* 
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vent apres Indra, Agni et Soma. Dioscures inseparables, 
ils parcourent le eiel a J’aube matinale sur des chars rapides. 
II est impossible de se rendre compte de quel phenomene 
nature! leur genese s’est inspiree ; ni le crepuscule, ni I’Etoile 
du Matin et du Soir ne fournissent une explication satisfai- 
sante. D’apres leur fonction ce sont des protecteurs celestes 
qui guerissent les malades et assistent les malheureux en 
danger. Ils procurent un epoux aux jeunes lilies vieillissantes, 
rendent aux vieillards jeunesse et beaute et apparaissent aussi 
en qualite de gardens d’honneur. 

On trouve ensuite dans le Rigveda deux dieux qui sont 
encore au second plan par rapport aux autres entites celestes, 
mais qui plus tard acquirent une importance extraordinaire : 
Rudra et Vishnu. Rudra est un dieu inquietant, un archer 
redoutable repandant la terreur autour de lui, e’est pourquoi 
on le supplie d’epargner les gens et le betail et de les proteger 
centre les epidemies qui les attaquent. Comme Rudra est 
place en rapport etroit avec les Maruts, — on le nomme leur 
pere, — certaines interpretations font de lui le dieu de la 
tempete ; par centre, Oldenberg le voit comme un dieu des 
monts et des forets, un chasseur sauvage habitant la jungle 
et dont la suite se compose des esprits des maladies. Vishnu 
est celebre surtout a cause des trois pas avec lesquels il mesura 
I’univers d’un bout a I’autre. Ceux-ci sont expliques habi- 
tuellement par la course du soleil. II faudrait done voir en 
Vishnu un ancien dieu solaire, dont il montre d’ailleurs plus 
tard les traits, mais le tableau presente bien des contradic- 
tions et le dernier mot sur la signification de ce personnage, 
si important pour I’hindouisme, n’est pas encore dit. 

Mitra et Varuna sont deux dieux d’origine archaique 
aryenne ; une place de premier rang leur appartient dans le 
Rigveda, mais plus tard ils la perdent presque completement. 
Ces dieux etaient aussi adores chez les anciens Perses ; cela 
implique qu’ils aient fait partie de la croyance aryenne de la 
periode pre-indienne. Mitra est le Mithra iranien, dont le 
culte prit une extension universelle a la fm de I’antiquite 
(je rappelle le sanctuaire de Mithra dans la citadclle romaine 
de Saalhurg) ; Varuna est identique a I’Ahura Mazda (Ormuzd) 
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de la doctrine de Zoroastre. L’analogie courante qui assimile 
Varuna a Uranos (Ic Ciel) grec est combattue par les savants 
modernes. En outre, un temoignage en favour de I’anciennete 
de ces deux divinites si souvent evoquees ensemble est trouve 
dans le fait qu’elles furent nominees a cote d’Indra et des 
Nasatyas (c’est-a-dire Ashvins) dans les trades babyloniens 
des Mitannis en Mesopotamie du Nord, rediges en 1400 
av. J.-G. en ecriture cuneiforme et decouverts a Boghazkoi 
en Asie-Mineure. Mitra et Varuna sont des dieux d’un carac- 
tere ethique accentue. Ils sont les gardiens de Rita, de la 
Verite, de I’ordre moral universe!, de la regularity des evene- 
ments cosmiques. Mitra et Varuna sont designes comme des 
rois, qui poursuivent et punissent le pecheur et engagent 
les hommes a accomplir leurs devoirs. Oldenberg a cru que 
ces deux dieux avaient pour base des substances naturelles, 
qu’ils symbolisaient le Soleil (Mitra, comp. Mithras sol 
invictus des antiques) et la Lune (Varuna). Par contre, les 
etudes recentes de Liiders les font considerer comme des divini- 
tys d’un caractere abstrait : Varuna estle gardien duserment, 
Mitra le protecteur de I’amitie et du contrat. Le lien, souligne 
dyja dans le Veda, de Varuna avec I’eau, — lien qui plus 
tard devint si fort qu’actuellement Varuna est devenu le 
dieu des eaux, — s’explique par la circonstance que dans 
rinde depuis la plus haute antiquite on pretait serment en 
invoquant I’eau. D’une nature analogue est Aryaman, le 
patron du mariage. Mitra, Varuna, Aryaman et quelques 
autres dieux, dont le nombre et les noms sont presentes 
differemment, sont souvent reunis comme Adityas, les fils 
d’Aditi, la mere des dieux. 

A cote de ces divinites principales on en adorait encore une 
serie d’autres, parmi lesquelles ne pcuvent etre citees ici que 
les plus importantes. Savitar, « I’instigateur », stimule tous 
les etres a accomplir le travail qui leur incombe ; il est fre- 
quemment identifie avec le soleil. Pushan aussi fut identifie 
plus tard avec le soleil ; apparente, selon Wilhelm Schulze, 
au Pan grec, il est peut-etre un ancien dieu des bergers, qui 
surveille les routes et accompagne les voyageurs. Les dieux 
abstraits sont : Tvashtar, modeleur des formes et dieu de la 
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procreation ; les Ribhus, dieux artisans. Vishvakarman et 
Dhatar sont les createurs ; Prajapati, « le maitre des creatures », 
rend feconds les femmes et le betail. L’effet magique des 
paroles sacrees trouve son hypostase celeste dans Bribaspati 
ou Brahmanaspati. 

A ceux-ci et a d’autres dieux se joint un grand nombre de 
deesses qui, pour la plupart, ne se font pas remarquer par une 
expression individuelle. Le pantheon est complete par une 
foule de pretres et de heros mythiques, par des animaux 
divins comme chevaux, taureaux, chevres, serpents, et par 
des plantes divines. Les fleuves et les montagnes sont egale- 
ment eleves au rang des divinites, de meme que des objets 
aussi inanimes que les pierres dont on se sert pour presser 
le soma. Des demons de toute espece : rakshasas, yatudhanas, 
pishacas, sont les adversaires des dieux. Plus tard, les demons 
seront generalement designes par le nom d’asuras. Ce mot a 
subi une singuliere transformation. Les anciens Aryens 
entendaient sous le mot d’asuras precisement les dieux, 
comme le prouve d’ailleurs le nom de la divinite supreme des 
Iraniens, Ahura (= Asura) Mazda. Dans le Rigveda ce nom 
est donne aux dieux du passe, comme Dyaus ou Varuna ; les 
autres, comme Indra, Ushas, Asbvins, sont le plus souvent 
designes par « devas ». Plus tard le nom « asura » fut applique 
seulement aux demons, tandis que les dieux furent partout 
appeles devas ou, par un mot nouvellement forme, « suras » ; 
ainsi, selon cette mythologie populaire, qui interpretait « a » 
par a privatif, les asuras etaient compris comme « non-suras ». 

Le nombre de dieux vediques est frequemment designe 
par le chiffre schematique 33, qui est loin de sufTire, ou par 
3339, ou bien il est laisse indefini. Les rapports entre les dieux 
sont, compares a ceux de la mythologie d’autres peuples, 
assez imprecis. II est vrai que des relations de parente sont 
signalees entre tels et tels dieux et souvent certaines divinites 
sont rapprocbees amicalement I’une de I’autre, de meme qu’on 
parle de querelles entre les habitants du ciel ; mais toutes ces 
indications n’ont pas une valeur generale. La sphere d’activite 
de cheque dieu n’est pas bien delimitee. Ils n’ont pas non 
plus de hierarchie fixe, quoiqu’on donne k des personnages 
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divins particulierement remarquables, comme Varuna ou 
Indra, la place de roi des dieux. II faut en partie en attribuer 
la cause aux sources dans lesquelles nous puisons nos connais- 
sances et qui sont la quintessence d’une vaste periode, pen- 
dant laquelle les conceptions des differents dieux ont sensi- 
blement evolue ; tantot Tun, tantot 1’ autre prit le premier 
rang, un grade superieur etait accorde tantot a celui-ci, 
tantot a celui-la. Cette absence de systeme est conforme en 
partie au trait essentiel de la pensee hindoue et meme plus 
tard, dans les ouvrages mythologiques comme les epopees et 
les Puranas, nous tombons perpetuellement sur des contra- 
dictions et des desaccords. 

II est particulierement troublant de constater que dans le 
Veda les memes titres sont assignes aux dieux les plus divers, 
que les memes exploits leur sont attribues et qu’ils sont 
identifies I’un avec I’autre. A propos de dieux totalement 
differents on dit qu’ils sont les supremes, les maitres du 
raonde, que tous les autres sont leurs sujets, etc. A ce classe- 
ment spirituel. Max Muller donna le nom de henotheisme. 
Selon lui ce serait le premier pas vers le monotheisme plus 
recent. Chaque dieu, lorsqu’on lui adresse une priere, est 
invoque comme essence divine par excellence par I’bymne 
du devot ; cela n’empeche nullement a une autre occasion le 
meme devot de vouer son adoration absolue et exclusive a 
une autre figure divine et de I’appeler alors a son tour la plus 
elevee. Chez des philosophes comme Eduard von Hartmann 
la theorie de Max Muller a servi de point de depart pour des 
theories tres vastes ; cependant, elle a ete completement 
refutee par d’autres qui pensent que le henotheisme apparent 
s’explique beaucoup plus facilement par I’incertitude des 
contours caracterisant les divinites vediques et par la politesse 
exageree des pretres envers les dieux auxquels ils s’adressaient. 
Meme si les idees philosophiques, imputees par les porte- 
paroles du henotheisme aux poetes du Veda, ont ete fortement 
exagerees, la confusion des personnages divins et la flatterie 
intentionnelle du pretre ne sont pas expliquees de faqon satis- 
faisante. On apercevrait plutot la une premiere expression 
de la tendance, qui envahit plus tard toute la litt^ratnr^ 
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religieuse hindoue, tendance qui cherche a niveler les diffe- 
rences et a fondre les divers dieux I’un avec I’autre. II me 
parait egalement certain que pour I’idee d’ « Unite divine », 
qui se manifeste deja dans les theories des derniers hymnes du 
Rigveda et s’exprime encore plus nettement dans les Upa- 
nishads, le terrain etait tout prepare par la mentalite des 
devots vediques et par leur attitude envers les dieux. 

3. Le culte. 

On consacrait aux dieux un culte etendu. Son volume et 
son importance croissaient constamment. Le Rigveda n’en 
contient aucune description systematique ; nous la trouvons 
une premiere fois dans les ouvrages d’epoque suivante. II 
est probable que les traits essentiels des sacrifices et des rites 
se preciserent deja au temps des hymnes du Rigveda, mais 
il est encore difficile de decider en detail a quel moment tel 
ou tel precede a ete introduit. 

Toutes les ceremonies d’adoration des dieux ont pour but 
d’obtenir le salut pour le pieux. On pent y parvenir de deux 
manieres : soit qu’en rejouissant les dieux par des chants, 
recitations de formulas, offrandes, on les incite a satisfaire 
certains desirs, soit que tout au moins on les persuade 
de ne pas nuire a I’activite de I’adorateur. Dans le Veda, 
nous rencontrons les deux precedes. D’abord predomine 
I’idee que le dieu est vis-a-vis du croyant un etre puissant et 
dominateur ; plus tard I’idee gagne du terrain que par des 
paroles et precedes magiques le pretre peut forcer la divinite, 
meme malgre la volonte de celle-ci, a realiser certains desirs 
qu’on exprime. Toutefois, I’idee fondamentale du « do, ut des » 
est constante : pour aimir permis au dieu de participer a 
quelque chose, on attend de lui une compensation. 

A I’adoration des dieux, en premier lieu, servent les sacri- 
fices, dont une grande quantite est citee dans les livres des 
rites. Generalement les sacrifices ont pour objet la priere ou 
I’expiation ; par contre, on trouve a peine ceux qui expriment 
la gratitude. Chaque pcre de faniille aryen pouvait etre le 
sacrificateur. 
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Le plus important sacrifice domestique est celui du feu 
(Agnihotra). Matin et soir des offrandes sont versees dans le 
feu sacre. Aux sacrifices du feu, selon les livres des rites, se 
joignent journellement quelques autres, presentes reguliere- 
ment, notamment I’offrande aux dieux et aux esprits, aux 
ames des defunts, aux hotes et aux animaux. Dans ce but, 
des aliments sont deposes a certains endroits de la maison. 
Aux epoques des fetes speciales, comme la nouvelle et la 
pleine lune, etc., des sacrifices particuliers sont faits. En outre, 
aux sacrifices qui se repetent regulierement, s’ajoutent ceux 
des occasions particulieres, comme I’inauguration d’un atte- 
lage, d’une charrue, etc. 

A cote de ces sacrifices familiaux, il y en a d’autres d’un 
caractere plus officiel. Ceux-ci sont egalement faits au profit, 
a la charge et aux frais d’un « maitre du sacrifice », d’habitude 
un homme riche ou un prince qui tentait d’obtenir ainsi des 
biens terrestres, de la posterite, la victoire sur des ennemis 
ou I’absolution d’un peche. L’execution de ce sacrifice etait 
entre les mains de pretres specialement payes ; il a ete men- 
tionne plus haut, page 46, qu’un grand sacrifice rcgulier 
exigeait au moins quatre pretres ; a ceux-la s’ajoutaient 
encore d’innombrables pretres assistants et serviteurs qui 
tous avaient des taches particulieres a accomplir. L’endroit 
ou s’exergait le culte n’etait ni un temple, ni un autre edifice ; 
generalement on preparait une place a proximite de la maison 
du maitre du sacrifice. On y installait le vedi, le banc de 
sacrifice, c’est-a-dire « un espace superficiellement creuse 
dans la cour du sacrifice et garni de paille ». Le vedi, qui 
remplagait I’autel, avait la forme d’un rectangle oblong aux 
cotes concaves ; ainsi il rappelle la forme de la taille feminine 
et cette comparaison se rencontre souvent cliez les poetes. 
Sur le vedi doivent prendre place les dieux. A cote ou sur 
lui-meme flambaient les feux allumes a I’aide des planches a 
frotter. Le feu transmettait aux dieux les offrandes : lait, 
beurre, grains, gateaux, ou la viande des annimaux immoles : 
chevre, taureau, vache, belier, cheval. Le sacrifice principal 
etait celui du soma pendant lequel on presentait la boisson 
enivrante a Indra et a d’autres habitants du ciel. Chaque 
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sacrifice etait constitue par un grand nombre de precedes 
sacres strictement fixes dans tons les details et accompagnes 
d’incantations et de chants. Les grandes fetes necessitaient 
de vastes preparatifs ; la place du sacrifice devait etre nettoyee, 
les pretres observaient certaines regies pour acquerir la 
purete necessaire a I’exercice du culte et le maitre du sacrifice 
et sa femme etaient egalement sujets a une consecration 
compliquee. Une fois le sacrifice celebre on accomplissait 
d’autres rites speciaux. 

Certains sacrifices se repetaient a des epoques fixes, comme 
a la nouvelle et a la pleine lune, au commencement des trois 
saisons, le jour du solstice, etc. La fete annuelle principale 
etait le grand sacrifice du soma offert au printemps par de 
riches maitres du sacrifice comme un hommage extraordi- 
naire aux pretres et au.x dieux. Se basant sur les textes, 
H. Oldenberg a trace de cel acte sacre un tableau d’ensemble 
que je reproduis ici. 

« Une foule de spectateurs, pretres et profanes, s’est ras- 
semblee. Sur la surface lisse de la place du sacrifice, la plus 
elevee des alentours, depourvue d’arbres mais riche en verdure, 
brulent les trois feux entoures de I'herbe sacrificatoire amon- 
celee. Entre ces feux, proche du feu de I’orient destine aux 
ofTrandes, se trouve le vedi, rectangle oblong aux cotes 
concaves, creuse et garni d’herbe. Ici et la on voit des bara- 
quements, des poteaiix auxquels sont attaches les animaux 
immoler, les sieges et les autels de differents pretres, des reci- 
pients pour I’eau a asperger et I’eau benite, des presses, 
baquets et ecuelles pour le soma. Au milieu de ces objets, de 
nombreux pretres vaquent a leurs bosognes en silence ou en 
murmurant des incantations ; h leurs cotes se tiennent leurs 
serviteurs et les personnes qui les accompagnent, et le maitre 
du sacrifice lui-meme avec son epouse, amaigris par les priva- 
tions de la consecration preparatoire. La ceremonie, que 
precederent de nombreux jours do preparatifs les plus varies, 
commence a Taube par une litanie a I’honneur des divinites 
tot levies. Tantot on s’occupe a preparer et a faire FolTrande 
du gateau sacre, tantot a immoler le bouc Agni ou les onze 
animaux aux differentes divinites ; on presse la plante de 
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soma, on passe la boisson obtenue, on en fait quelques melanges 
en la decantant dans divers vases, on I’offre aux dieux et on 
boit la partie revenant aux pretres. Entre temps, on entend 
les ordres donnes par un pretre a un autre, les appels reci- 
proques ; on voit les attouchements, les reverences devant les 
autels du feu, la consecration des vases et du propre corps des 
pretres, le partage des cadeaux de boeufs, de chevaux, d’or et 
de vetements faits par les maitres du sacrifice aux pretres. 
Le filtrage de la boisson sacree a I’aide d’une passoire en laine 
de brebis est accompagne par une melopee monotone des 
trois pretres chanteurs, qui sont assis, le regard immobile 
fixe sur I’horizon. Le sacrificateur principal, I’adhvaryu, ou 
son assistant, repond par des exclamations solennelles aux 
pretres qui, assis en face de lui, recitent leurs prieres, ou, sous 
les phrases stereotypees et lo jeu de charades sacrees, brille 
quelquefois une pensee d’une poesie penetrante, une parole 
pleine de beaute bardie. Ces paroles s’adressent aux auditeurs 
invisibles, qu’on croit assis sur la paille du matelas de sacri- 
fice : les foules des dieux avec leurs epouses divines, le premier 
de tons Indra, arrive sur son attelage bai pour se regaler de 
la boisson enivrante qui I’attire et le rend sourd aux appels 
d’autres sacrificateurs. Ainsi passe la journee dans la succes- 
sion des trois sacrifices, de celui du matin, celui de midi et 
celui du soir, meles d’invocations aux dieux nouvellement 
crees par I’imagination hindoue ou a ceux dont I’origine 
remonte a I’aube de I’existence de la race indo-iranienne ou 
indo-europeenne ; d’un cote, tout au moins selon les textes 
plus recents, nous avons des idees relativement rationnelles 
sur la nature et la personne humainc, d’ autre cote les concep- 
tions et les precedes magiques les plus anciens, marques 
encore du sceau d’un passe lointain et sauvage » (13). 

Les occasions speciales exigcaient des sacrifices speciaux. 
Le plus celebre est celui nomme le « sacrifice du cheval », au 
cours duquel, dans les trois jours de la fcAe du soma, un cheval 
consacre, qu’on avait laisse au prealable courir librement 
pendant une annee, etait etrangl6 sous des vetements. Le 
sacrifice du cheval etait ofTert par un souverain victorieux, 
desireux de se montrer dans la plenitude de sa puissance. 
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Les usages remarquables de cette ceremonie, — I’epouse 
principale du prince se couchait a cote du cheval mort en 
prenant le membre de celui-ci sur ses genoux, des paroles 
obscenes etaient echangees entre les autres femmes du roi 
et les pretres, — font croire que le sacrifice du cheval portait 
tout d’abord le caractere d’un rite de fecondite. Encore plus 
efiicace que le sacrifice du cheval est le sacrifice humain, qui, 
dans les textes des epoques ulterieures, est decrit avec une 
grande abundance de details. 

En dehors des sacrifices I’adoration des dieux se manifeste 
encore par une quantite d’autres ceremonies. Toute la vie des 
Aryens etait remplie de rites divers. Ceux-la commenQaient 
des avant la naissance d’un enfant : certains rites etaient 
accomplis sur la mere enceinte afin d’obtenir une delivrance 
heureuse et afin de la proteger centre les mauvais esprits. 
Sur les enfants, on executait a certaines epoques de leur vie 
des ceremonies speciales qui devaient stimuler leur develop- 
pement ; le garden arrivant a la puberte recevait une conse- 
cration particuliere. Les ceremonies attachees au mariage 
Etaient surtout pittoresques. Apres I’accomplissement d’une 
serie de rites minutieusement prescrits et I’dichange des 
cadeaux, le fiance saisissait sa promise par la main droite 
et la faisait monter sur une pierre pour qu’elle obtienne la 
solidite de celle-ci et resisto a toutes les tentations futures. 
Ensuite tous les deux contournaient le feu nuptial et faisaient 
solennellement sept pas, tandis qu’on aspergeait leurs tetes 
avec de I’eau, apres quoi le jeune couple se rendait dans la 
maison de I’epoux ; derriere eux on portait le feu nuptial. 
Le feu etait depose dans la maison et la mariee prenait silen- 
cieusement place aupres de lui sur la peau d’un taureau roux. 
Lorsque les etoiles devenaient visibles, le mari indiquait la 
Polaire et echangeait avec la femme des paroles exprimant 
le souhait que sa fidelite reste aussi immuable que cette 
etoile. La chastete etait imposce aux epoux pendant les trois 
premieres nuits et la cohabitation ne commen(^ait que pendant 
la quatrieme. Au prealable, on pronongait certaines incan- 
tations devant assurer le bonheur ct on accomplissait certains 
rites. 
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Les morts etaient ou incineres ou enterres. Des rites d’un 
symbolisme profond etaient executes pendant les funerailles. 
Ainsi, on efIaQait les traces laissees par les pieds de la famille 
(lu defunt pour que le dieu de la mort ne retrouve pas le che- 
min du retour ; on plagait une pierre entre le trepasse et les 
vivants afin de les separer. Ensuite on couchait I’epouse du 
defunt aupres du cadavre, mais on la faisait se lever en reci- 
lant le vers du Rigveda (10, 18, 8) : « Leve-toi, femme, vers 
le monde des vivants, tu es couchee pres d’un mort. Viens 
ici ! » (Ce n’est que plus tard que I’incineration des veuves 
devint plus frequente. Cette coutume est d’ailleurs tres 
ancienne et a existe chez de nombreux peuples.) Les fune- 
railles terminees, les parents qui y participaient retournaient 
chez eux sans jeter un regard en arriere. Ils etaient consideres 
pendant quelques jours comme impurs, devaient garder la 
chastete et n’avaient pas le droit de faire cuire leur nourriture. 
Dans certains cas les ossements etaient reciieillis dans une 
urne plusieurs jours apres I’incineration du cadavre et on 
les deposait dans la tombe. Plus tard furent faits des sacri- 
fices aux manes des trepasses. 

Le culte expiatoire est fortement developpe dans les rites 
vediques. Par des sacrifices et des precedes speciaux Thomme 
devait etre delivre du peche, imagine comme une chose tout 
a fait concrete, comme celui qui est « couvert de sueur se 
libere de son impurete en se baignant ». 

La magie a des relations intimes avec le culte. II existe de 
nombreuses formulas et precedes symboliques par lesquels 
on peut obtenir la satisfaction de certains desirs, notamment 
subjuguer d’autres personnes et rendre les femmes amou- 
reuses de soi. On peut rendre inoffensif le sortilege ennemi par 
des contre-conjurations appropriees ; par des incantations 
et des rites on eloigne les esprits mechants, les demons des 
maladies, etc. 

4. Le MONDE VIVANT ET l’aU-DELA. 

Les Aryens vediques avaicnt de I’univers une conception 
relativcment primitive. Ils croyaient que le monde etait 

GLASENAPP. — Brahma et Bouddha, 
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constitue de deux parties, — le del et la terre, — ou on 
rimaginait triple, en comptant I’air entre les deux. Selon 
certaines phrases des textes, chacun de ces trois mondes doit 
h son tour dre triple ; on parle des trois cieux, des trois terres 
et des trois espaces aeriens. De Thymne 10, 89, 4 du Rigveda 
il semble ressortir qu’on se representait le del et la terre comme 
reunis par une sorte d’axe. 

La terre a une surface limitee ; en rapport avec les quatre 
points cardinaux, die est designee comme « tetragonale » ; 
plus tard vient I’idee que la terre est un disque baigne par 
I’ocean. La terre est fixee et forme la base de I’univers ; 
au-dessus d’elle passent dans la voute cdeste le soldi, la 
lune et les constellations, consideres comme des etres 
divins. 

II n’y avait pas, parait-il, de conceptions bien precises 
sur I’origine du monde ; toutefois il faut tenir compte du 
fait que les sources auxquelles nous puisons nos connais- 
sances ne sont pas des livres d’enseignement, mais des recueils 
de chansons et de formules, composes pour le culte. Dans le 
Rigveda, a la maniere henotheiste, on raconte tantdt d’un 
dieu, tantot d’un autre ainsi que des ancdres et des prophdes 
d’autrefois, qu’ils ont mis I’ordre dans le monde, charpent6 
le del, fixe solidement la terre, etc. Dans un chapitre recent 
du Rigveda, dans le livre 10, nous rencontrons le mythe de 
Purusha, le premier homme qui fut I’origine de tout. L’idee 
elle-meme est certainement ancienne puisqu’elle se manifeste 
chez les peuples primitifs les plus divers. 

De meme il n’existe pas une tradition unanime sur I’appa- 
rition du genre humain. On disait souvent que les hommes 
descendaient des dieux ; on cite aussi les heros prdres ou 
princes qui seraient les fondateurs des families cdhbres. 
D’autre part, nous trouvons I’opinion qu’il exista un certain 
premier homme et sacrificateur ; par ailleurs, Vivasvant et 
son fils Yama passent pour les premiers mortels. Le Rigveda 
10, 10 nous transmet un dialogue entre Yama et sa soeur 
Yami. Cette derniere vent I’attirer dans I’inceste et le supplie 
par des paroles d’amour ardent de s’unir avec elle pour engen- 
drer des descendants. Cette legende remonte, peut-^tre, k un 
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mythe plus ancien qui fait naitre rhumanite d’un couple de 
jumeaux. II est probable qu’un mytbe incestueux sur I’ori- 
gine de la race humaine se forma jadis, puisqu’il se retrouve 
chez beaucoup de peoples ; une reminiscence d’un tel ordre se 
manifeste encore aujourd’hui dans les legendes hindoues, 
par example dans la tradition des jainas enseignant qu’autre- 
fois, ^ I’age plus heureux du monde, les hommes se mariaient 
justement avec leurs soeurs jumelles. 

Or, dans le Veda, Yama est non seulement le premier 
homme, mais aussi le dieu de la mort. Comme cela est dit 
dans un hymne (Rigveda 10, 14), de tons les hommes il est 
mort le premier ; il a decouvert le premier le chemin dans 
I’au-dela, le chemin qui desormais ne peut plus etre enlev^ 
aux mortals ; depuis il regne au ciel sur les ames des trepasses. 
Peut-Stre tout cela reraonte-t-il a une ancienne legende 
aryenne ou I’ancetre des hommes est figure comme le sou- 
verain de I’age d’or ; dans I’Avesta il y a bien Yima (ainsi 
I’appelle-t-on dans cette partie-la), le roi d’un people heureux 
ne connaissant ni le froid, ni la chaleur, ni la vieillesse, ni la 
mort. Le royaume edenique parait etre transporte par les 
Hindoos dans I’au-dela. 

Un hymne du Rigveda (9, 113, 7), adresse a Soma, depeint 
la situation des bienheuroux dans le monde du ciel comme une 
rejouissance beate dans un pays de lumiere iinperissable ou 
tous les desirs trouvent leur satisfaction ; d’autres passages 
apprennent que les joies attendues par les defunts chez Yama 
4taient tout a fait cedes de laterre; ainsi, on mentionne une 
fois que les aTeux buvaient copieusement avec Yama sous un 
arbre richement convert de feuillage, et dans I’Atharvaveda 
(4, 34, 2) on dit en parlant des hommes pieux : « Depourvms 
d’os, purifies par le feu purificateur, epures ils rentrent dans 
le monde pur. Le dieu du feu ne consume pas ieur linga : dans 
le monde celeste de nombreuses femmes les attendent. r 

Les bons seuls parviennent apres la mort dans le royaume 
bienheureux de Yama ; les mechants vont en enfer, lequel, 
sinousinterp retons correctement le pen de passages concernant 
ce sujet, est imagine comme un sombre precipice, des tenebres 
souterraines impenetrables, comme une prison solidement 
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verrouillee d’ou les pecheurs cherchent vainement a s’envoler 
vers la lumiere. 

Les idees sur le del et I’enfer brievement esquissees ici ne 
sont pas, cependant, les seules dans lesquelles la conviction 
de rimmortalite est exprimee par les Hindous vediques. 
A cote d’elles nous trouvons d’autres conceptions, d’abord 
differentes, plus tard raises d’accord avec celles-ci. Le sacri- 
fice aux « peres », c’est-a-dire aux defunts, qui porte tout a 
fait le caractere d’aliraentation des araes, deraontre claire- 
ment que les Aryens vediques, corame les principaux peuples 
primitifs actuels, croyaient d’abord que les manes vivent a 
proximite de leur habitat terrestre anterieur, sur ou sous la 
terre, et doivent etre nourris par les survivants. Plus tard, 
cette croyance archaique se lia a la these sur le sejour de 
Tame dans le inonde cdeste de Yama ; on admettait qu’elle 
restait encore un certain temps aupres des survivants en 
qualite de fantome (preta) et allait ensuite chez Yama. 
Dans certaines conditions I’entree dans le ciel, — et peut-etre 
la meme chose pourrait-elle se dire pour I’enfer, — pouvait 
etre ajournee pendant tres longtemps, de sorte que le mort 
errait sous I’aspect d'un revenant redoute et se faisait remar- 
quer dans le monde des vivants d’une fagon generalement 
malefique. 

L’existence d’une croyance affirmee en I’immortalite de 
I’ame donne, naturellement, lieu a I’hypothese que les 
Hindous vediques possedaient deja une conception de I’ame 
qui, an moins dans ses contours generaux, correspondait a 
celle du systeme philosophique ulterieur. Mais, — la le savant 
danois Poul Tuxen a, sans doute, raison, — ce n’est pas le 
cas. Aucun des mots possibles a prendre dans le Rigveda 
pour la designation de I’ame, comme manas (organe de la 
pensee), asu (la vie), atman (le souffle), tanu (le corps, le 
soi-meme) ne signifie une imperissable substance spirituelle, 
qui constitue le noyau interne inalterable d’une personnalite. 
La chose qui a sa part du sacrifice aux manes, qui erre comme 
un revenant ou vit dans le ciel ou dans I’enfer, n’est pas un 
esprit sans corps, mais un etre dans le genre d’une ombre 
qui par sa constitution et par ses exigences ne diff^re que 
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graduellement et non essentiellement de celui qui jouit encore 
de I’existence corporelle. 


II. LA RELIGION DES BRAHMANAS 
ET DES UPANISHADS. 


1. L’orbre social. 

La deuxieme grande periode de I’histoire de la religion 
vedique est I’epoque des brahmanas ; selon une appreciation 
approximative, son commencement pent etre place an cours 
du 2® millenaire avant notre ere et sa fm vers le milieu du 
1®*' millenaire av. J.-C. Au cours de celle-ci, nous trouvons 
les Aryens dans des conditions de vie sensiblement changees. 
Abandonnant le Panjab, ils sont alles plus loin s’etablir dans 
la grande plaine du Gauge, chaude et fertile. Leur sphere 
d’influence fut ainsi considerablement agrandie, mais en 
meme temps leur centre de gravite se depla^a dans une 
region completement differente en ce qui concerne le carac- 
tere du paysage etdu climat. Nous nepossedons aucun rensei- 
gnement historique surles batailles et les victoires qui menferent 
a la conquete du pays fertile et riche, ni sur les luttes qu’avaient 
a soutenir les etats aryens entre eux. Dans les epopees et les 
puranas, qui traitent des royaumes de la region de Delhi, 
d’Audh et de Bihar, le souvenir des evenements historiques 
semble avoir trouve plus tard une interpretation poetique. 
La puissance croissante et I’augmentation des richesses 
conduisirent au raffinement du mode de la vie, au develop- 
pement progressif de toutes les branches principales de la 
civilisation. II est important de noter que les indigenes noirs 
ne furent pas expulses du pays conquis, mais y resterent a 
I’etat d’esclavage. Peu a pen, il s’en cnsuivit la formation de 
relations sociales particulieres, ayanl de I’importance aussi 
pour I’histoire religieuse, — la formation du regime des castes. 
Si au debut la classe dominatrice aryenne connaissait la 
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« peaii Doire » seulement comme un ennemi, elle I’incorpora 
ensuite dans son appareil social, quoiqu’elle ne lui accordat 
qu’un rang inferieur de serviteurs. On faisait une distinction 
rigourense cntre les Aryens « purs » et les domestiques 
« impurs >i. Les premiers seulement avaient le droit d’etre 
instruits dans la science sacree, seuls les premiers etaient 
dignos do se ceindre du cordon sacre de sacrifice, privilege des 
« deux fois nes ». Mais la civilisation, la foi, la langue des 
Aryens furent imposes aux vaincus et ainsi, malgre toute la 
difference ethnique, fut creee une nationalite a peu pres 
liomogene. 

Les Aryens eux-memes, qui comme classe dominante 
privilegiee s’opposaient aux sliiidras serviteurs, n’etaient pas 
egaux entre eux, mais eclielonnes selon leur condition. On 
distinguait trois « castes » : celle des brahmanes ou pretres, 
celle des ksliatriyas ou gucrriers et celle des vaishyas, ou 
laboureurs, marchands et artisans. Des droits et des devoirs 
precis etaient accordes des la naissance aux membres de 
chacune de ces castes ; ils etaient soumis a des regies strictes 
en ce qui concerne la nourriture et le manage, I’activite et la 
morale. Ces prescriptions devaient empecher le melange des 
castes ot I’empietement de I’une dans le domaine de I’autre. 
L’existence des castes mixtes prouve que ces regies ne furent, 
sans doute, jamais strictement observees. Celles-li sont en 
effet reconnues par les livres menies de legislation, elles sont 
apparues grace aux liaisons illegitimes entre les homraes et les 
femmes de differentes conditions. 

L’origine du systeme des castes est obscure. II est dej^ 
mentionne dans le Rigveda (X, 90), dans la celebre hymne de 
Purusha, oii il est dit que les brahmanes sont issus de la 
bouche du premier homme, les ksliatriyas de ses bras, les 
vaishyas de ses cuisses, les shudras de ses pieds ; mais d’apres 
Fopimon generale cette hymne est d’une origine tres tardive. 
Aux temps vediqiics plus anciens le regime des castes n’exis- 
tait pas encore, quoique ses precurseurs, — la position pri- 
vilegiee des families des princes et des pretres, — existassent 
deja. II apparait pour la premiere fois a I’epoque du Yajur- 
veda et du dernier livre du Rigveda pour s’accroitre ensuite 
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constamment en force et en influence et meme dans une 
mesure telle que le regime des castes actuel depasse par sa 
severite sous tous les rapports celui de I’antiquite. II suffit 
de se souvenir que les livres de lois ne parlent que de quatre 
castes entre lesquelles il ne doit y avoir aucune relation 
maritale ; et meme que jadis on permettait aux Aryans 
d’epouser en plus d’une femme de leur propre milieu une 
femme de chaque caste inferieure (meme une shudra), tandis 
qu’a present cela serait interdit comme le sont les manages 
entre les innombrables castes nees des quatre grandes castes 
originales. Le processus de revolution qui transforma les 
conditions du passe en celles d’aujourd’bui n’a ete examine 
que fort peu. II serait urgent de I’etudier k fond. II ne faudra 
jamais perdre de vue que de grandes divergences devaient 
surgir entre la theorie des ouvrages litteraires et la realite ; 
ainsi les barrieres rigides du systeme des castes actuel, qui 
d’apr^s les livres de lois paraissent si infrancbissables, etaient 
en pratique souvent contournees et enfreintes de telle ou 
telle autre fa^on. 

La corporation sacerdotale occupe la premiere place dans 
le regime des castes. Cette preseance brahmanique trouve sa 
justification dans le fait que les brahmanes pretendaient 
monopoliser le culte et I’enseignement. Personne sauf les 
brahmanes n’a le droit d’offrir les grands sacrifices compli- 
ques, dont dependent le bien ou le malheur de I’Etat et de la 
societe ; eux seuls sont en possession du savoir sacre qui non 
seulement permet de prier les dieux, mais de leur imposer 
meme les volontes de leur adorateur. L’importance extraor- 
dinaire attribuee k la valeur des operations sacramentelles 
et la position differente que la foi religieuse de I’epoque 
brahmanique prit a I’egard des dieux, — nous en reparlerons 
tout k I’heure, — eleverent d’un6 fa^on peu commune la 
puissance et I’influence de la caste brahmanique. Dans les 
textes des brahmanas, a plusieurs reprises, on designe les 
brahmanes comme les « dieux du monde humain », la vene- 
ration dont ils sont I’objet est mise k Legal de celle vouee 
aux habitants celestes. Ainsi dans la Maitr&yani-sanhita il 
est dit (1, 4, 6) ; 
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« Deux genres de dieux visltent la maison du maitre du 
sacrifice ; les uns boivent du soma, les autres ne boiveut 
pas du soma ; les uns mangent de I’offrande, les autres ne 
mangent pas de I’offrande. Les uns sont les brahmanes : 
celui qui n’a pas encore offert de sacrifice les a pour divinite ; 
ils sont les maitres de sa descendance et de son betail. Lors- 
qu’ils sont mecontents, ils s’en vont en emportant sa seve ( t 
sa vigueur. Ceux-la, on les contente en leur preparant la 
bouillie anvaharya ; les autres dieux sont contentes par des 
sacrifices. » (14) 

La position quasi-divine concedee aux brahmanes dans ce 
texte et dans d’autres analogues a ete dans I’essentiel jusqu’i 
present conservee par eux. Malgre les tentatives faites pour 
ebranler leur ascendant, malgre toutes les oppositions, ils 
ont su triompher quand meme, — et cela sans posseder 
aucun pouvoir temporel, sans la force d’une organisation 
hierarchique etendue, uniquement par la puissance de la foi 
en leur vocation divine, qu’ils ont su imposer et maintenir 
chez tout le peuple. L’influence decisive preponderante qu.i 
les brahmanes ont exercee sur toute la vie intellectuelle do 
rinde, — influence jamais egalee par celle d’aucune congre- 
gation sacerdotale de la terre, a cause a certains points de vue, 
sans aucun doute, de graves prejudices a la societe. Ambitieux 
et cupides, les pretres ont exploite I’autorite de leur rang pour 
extorquer aux croyants des dons et des emoluments pour 
leurs services. Ils ont su acquerir une quantite d’avantages 
injustifiables en influengant la legislation : le brahmane paie 
moins d’interets que les membres d’autres castes et, s’il 
commet un crime, le chatiment qui le frappe est beaucou}' 
plus faible que celui reserve aux kshatriyas, vaishyas ou 
surtout aux shudras. Cependant, quel que soit le danger de 
I’emprise des brahmanes au point de vue social et moral, il 
est impossible de ne pas rendre justice a I’idee qui trouve son 
expression par leurs prerogatives : la conviction que le savoir 
sacre et ses representants ici-bas meritent une place plus 
haute que la puissance guerriere des chevaliers et les tresors 
des vaishyas et le travail de la misera plebs perdu dans I’agi- 
tation quotidienne. 
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La haute estime en laquelle le peuple hindou tient le spiri- 
tuel est encore saillante dans une autre institution formee a 
I’epoque des brahmanas : dans I’ordre des ashramas, c’est-a- 
dire les stades de la vie que doivent avoir les membres des 
castes des « deux fois nes ». Cbaque Aryen, aussitot qu’il sortait 
de la premiere enfance, devait aller chez un brahmane pour 
s’instruire dans le Veda. Le « brahmacarin » habitait la mai- 
son du maitre et devait rendre a celui-ci les services les plus 
divers, comrae I’entretien du feu sacre, la quete des aumones, 
la garde du betail. Un garden brahmane devait entrer chez 
le maitre dans sa huitieme, un kshatriya dans la onzieme et 
un vaishya dans la douzieme annee apres la conception, 
mais cela pouvait etre retarde jusqu’a 16, 22 et 24 ans. On 
debutait par une ceremonie solennelle, dite upanayana, au 
cours de laquelle le gar§on etait ceint du cordon sacre et 
« renaissait ainsi pour la seconde fois ». Tout ce rite represente, 
6videmment, une consecration d’adolescent, comme nous la 
trouvons chez de nombreux peuples (qu’on songe aux fetes de 
la puberte chez les primitifs ou a notre confirmation), et qui 
parait intimement liee a la pratique d’enseignement du Veda. 
Puis si pendant un certain nombre d’annees, — selon les 
livres de lois au minimum 12 ans, au maximum 48 ans ! — 
le gargon s’etait montre studieux et avait eu une bonne con- 
duite, qui comportait la chastete absolue, I’abstinence de la 
viande et du miel et autres privations, alors, apres avoir pris 
solennellement un bain et fait un present au maitre, il etait 
enfm rendu a la vie seculiere par I’acte de « samavartana », 
le « retour ». 

Ayant passe ainsi le premier stade de la vie, I’Aryen entrait 
dans le second, celui du « grihastha » ou pere de famille. 
Comme tel il fonde un foyer et suit sa vocation, mais ne 
neglige pas en meme temps la presentation des offrandes et 
continue I’etude du Veda. 

Lorsque le grihastha a vieilli et voit ses petits-enfants 
jouer autour de lui, il quitte la vie familiale et se fait anacho- 
rete des bois (vanaprastha). Appurtenant a ce troisieme 
ashrama il va soul ou avec sa femme dans la foret et, habille 
de vetements d’ecorce ou de fourrure, ne se nourrissant que 
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de fruits et de racines, il y mene une vie de mortification et 
de recueillement. 

Finalement le pieux arrive au quatrieme stade de son exis- 
tence ; il devient un moine-mendiant sans patrie (parivrajaka). 
Sans avoir ni un bien quelconque, ni un domicile fixe, il 
marche desormais la tete rasee, revetu seulement d’un tablier 
de cuir, tenant a la main le baton de penitent et I’ecuelle a 
aumone. Le peu dont il a besoin pour vivre, il le mendie chez 
les donateurs pieux ; il bannit de son coeur toutes les pensees 
relatives a ce monde et s’adonne entierement a la meditation 
sur la fragilite des clioses terrestres et sur le salut eternel. 

Bien entendu, la thcorie des quatrc stades de la vie n’etait 
pas mise en pratique par tous les Aryens ; beaucoup ne depas- 
saient jamais la condition de pere de famille, d’autres restaient 
continuellement brahmacarins ; I’etat d’anachorete des bois 
tomba plus tard en desuetude presque complete, le pere de 
famille passant immediatement I’existence de moine-men- 
diant ; de meme furent nombreux ceux qui, voulant se con- 
sacrer a I’ascetisme, n’attendaient pas I’arrivee de la vieillesse. 
Toutefois, meme si les quatre degres de la vie ne furent par- 
courus selon la maniere prescrite que par une partie des 
Aryens, ce systeme reflete nettement I’esprit de I’^poque 
dont il est originaire : il prouve que ce n’est plus I’activite 
belliqueuse temporelle, mais la douce renonciation au monde, 
I’absorption contemplative de la pensee dans le domaine 
supra-terrestre, qui furent consideres comme le but supreme 
de la vie. 

2. Le mysticisme des sacrifices des brahmanas. 

Les dieux veneres k I’epoque des brahmanas 6taient les 
memes que ceux de la periode vedique ancienne, et, neanmoins, 
ils avaient une autre signification. L’ evolution fit paraitre 
aux hommes de I’epoque leur silhouette, toujours restee assez 
imprecise, sous d’autres formes, dilTerentes de celles imaginees 
par les hommes d’antan. De plus, le rang qu’ils occupaient 
dans I’imagination du croyant n’est souvent plus le meme ; 
des dieux, jadis particulierement proches au cceur des Aryens, 
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passaient petit a petit au deuxieme rang ; d’autres s’ele- 
vaient. Conformement au caractere speculatif de la theologie 
des brahmanas, des divinites qui naguere n’avaient que peu 
d’importance furent placees au premier rang. Ceci concerne 
surtout Prajapati, le « maitre des creatures ». Ce dernier etait 
mentionne deja dans le Rigveda et sa personnalite y portait 
tons les traits de la speculation future. II est le createur du 
monde, le pere des dieux et des demons, celui qui gouverne 
Funivers infini, celui qui embrasse tout ; il est le premier 
sacrificateur, dont tous les membres sont autant d’hynines 
sacres. Si, d'une part, Fimage de Prajapati par beaucoup de 
points approche de Fidee d’un dieu supreme, il y a d’autre 
part beaucoup de traits en opposition avec une telle concep- 
tion. Ainsi on raconte, qu’ayant cree Finanime et le vivant, 
Prajapati fut extenue et craignit la mort ; un mythe parle de 
scs insistences aupres de sa fille Ushas. Hiranyagarbha (le 
Germe d’Or) est une figure analogue ; a Finstar de Prajapati, 
il sera identifie dans la theologie posterieure avec Brahmft 
createur du monde. 

Il est significatif que les brahmanas ont enrichi le pantheon 
d’un grand nombre de divinites, qui ne sont pas toutes des 
personnages aux contours nets, mais ont des traits abstraits 
et theoriques, comme les mesures, les saisons, les « mansions » 
de la lune, etc. Enfin, il faut egalement souligner qu’a partir 
de maintenant s’accentue Fopposition entre les dieux et les 
asuras (demons), qui occupe jusqu’a nos jours toute la mytho- 
logie hindouiste. 

Mais h present, tout au moins dans les ouvrages des theolo- 
giens du sacrifice, la position des hommes vis-a-vis des dieux 
a change. Les dieux furent autrefois des puissances surna- 
turelles, qu’on suppliait et flattait pour obtenir quelque chose 
par leurs bonnes graces, maintenant ils deviennent de plus 
en plus des pouvoirs magiques dont peuvent disposer ceux 
qui connaissent les paroles sacrees et executent les ceremo- 
nies prescrites. Ainsi, le pretre est de fait le maitre des dieux. 
Dans le Rigveda nous trouvons bien Fidee que la priere mai- 
trise les dieux, qu’en vertu du sacrifice ces dieux peuvent etre 
captures par les pretres, comme les oiseaux par les collets de 
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I’oiseleur ; mais cette idee ne se generalise qu’a partir de main- 
tenant. On croit pouvoir obliger les dieux a tout accorder, 
pourvu qu’on soit expert dans les rites necessites par les cir- 
constances. Celui qui ofTre des sacrifices de maniere correcte 
peut obtenir le bien-etre, la beaute, la descendance, le pouvoir, 
la destruction des ennemis, Timmortalite, aussi bien que la 
soumission de vastes pays et beaucoup d’autres choses. Par 
consequent, le sacrifice a acquis un potentiel qui domine tout 
dans I’univers et dans la vie, le point central de toute I’exis- 
tence, le but final de toute la pensee. L’idee de la grandeur et 
de I’iinportance du sacrifice se manifesto clairement par le 
fait que les dieux eux-memes doivent se servir de ce moyen 
magique tout puissant pour realiser leurs desirs. Par les sacri- 
fices les dieux sont devenus immortels, par leurs sacrifices 
ils ont surpasse ceux des asuras et ont pu ainsi triompher 
d’eux. 

Cette consideration excessive du sacrifice entraina neces- 
sairement I’invention constante de rites nouveaux. On com- 
binait toujours de nouvelles operations sacramentales et le 
ceremonial entier se compliquait de plus en plus. Les theolo- 
giens se grisaient a inventer des rites grandioses par lesquels 
on devait pouvoir obtenir toutes sortes de choses fantastiques. 
Ainsi dans leurs recueils de textes nous trouvons les descrip- 
tions precises de sacrifice, presque irrealisables pratique- 
ment a cause de leur longue duree. 

Cependant, les brahmanes ne se contentaient pas d’imaginer 
des rites nouveaux et de fixer les recompenses qu’ils pouvaient 
faire obtenir. Ils echafaudaient egalement des theories sur la 
nature du sacrifice. On expliqua I’origine et la signification 
de chaque sacrifice. Les differentes phases de ce dernier, le 
materiel et les ustensiles employes pendant son accomplisse- 
ment, — tout fut interprete d’une fa^on mysterieuse. Les 
analogies dans certains details, insignifiantes par elles-memes, 
souvent la simple ressemblance du nom ou d’un rapport 
numerique, poiissaient les mystiques du sacrifice a identifier 
Tune avec I’autre les choses les plus disparates. Par exemple, 
les cinq parties de la melodie du sacrifice sont comparees aux 
cinq saisons (printemps, ete, periode de pluies, automne. 
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hiver) et on dira : « Celui qui dans les saisons honore le saman 
quintuple sera riche de saisons (c’est-a-dire il vivra longtemps) 
et celles-ci lui seront favorables. » Mais cette identification 
n’empeche pas, immediatement apres, d’appliquer la meme 
comparaison aux cinq especes d’animaux domestiques et 
d’en tirer des promesses analogues. 

Souvent la question de la provenance et de la signification 
d’un certain sacrifice s’enchevetre avec des jongleries ety- 
mologiques et des idees cosinogoniques particulieres. Les spe- 
culations des brahmanas sont vraiment illimitees ; sans se 
soucier de contradictions, ces mystagogues du sacrifice ont 
expose, parait-il, dans leurs ouvrages tout ce qui leur est venu 
a I’esprit. Maintenant on commence a s’occuper plus inten- 
sivement de la question de Forigine du monde. Aux anciens 
temps vediques, ce probleme n’avait pas un interet de premier 
ordre. Nous ne trouvons les premiers essais d’une cosmogonie 
philosophique que dans le dernier livre du Rigveda. L’hymne 
10, 90 donne le tableau grandiose de la naissance de Funivers 
du premier homme (Purusha), sacrifie par les dieux, qui 
voient surgir de ses membres depeces tous les elements 
et les etres. Un autre hymne celebre (10, 129) fait naitre le 
monde de F « Unique », qui seul etait deja present, lorsque 
FExistence et le Neant ne Fetaient pas encore. Par le tapas, 
c’est-a-dire la ferveur de mortification, F « Unique » produisit 
Funivers, ayant con?u de fa?on mysterieuse. Le poete ajoute 
que la creation dans ses details est une enigme incomprehen- 
sible aux dieux memes, puisqu’ils ne sont nes que plus tard. 
Seul celui-la connait la verite qui surveille tout dans le ciel le 
plus haut, mais — la chanson se termine par une question 
sceptique — peut-etre lui-memenela connait-il pas non plus. 

La profondeur obscure de Fidee de cet hymne n’a ete egalee 
dans la suite par aucun penseur. Cependant, les tentatives de 
definir le dieu inconnu qui fit naitre Funivers ne manquent 
pas ; Vishvakarman ou Prajapati seront glorifies par les chan- 
sons comme les createurs du monde ; Facte de creation lui- 
meme est mis en rapport avec FefTet magique d’un sacrifice. 

Dans les brahmanas les idees cosmogoniques sdht deve- 
loppees plus en detail, mais les nombreuses theories avancees 
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se contredisent mutuellement. Une fois on raconte que 
Prajapati, desireux d’avoir une posterite, meditait, se morti- 
fiait et se feconda lui-meme. Alors, les dieux sortirent de sa 
bouche et les demons de son anus. Dans un autre texte nous 
lisons : « Au debut ce monde etait I’eau, le flux. Cela causa 
de la peine a Prajapati : comment quelque chose pourrait- 
elle sortir de Ih ? 11 vit une feuille de lotus se dresser et pensa : 
elle doit etre fixee sur un objet quelconque. Alors, il se meta- 
morphosa en un sanglier et plongea a cote d’elle. Au fond, 
il se heurta a la terre. L’ayant embrochee, il remonta et la 
posa sur la feuille de lotus. Il « I’etendit » ; ainsi naquit le 
nom de la terre (!’ « etendue ») (15). D’autres passages font 
d’abord naitre Prajapati lui-meme et contiennent la doctrine 
de I’oeuf du monde, devenue plus tard tres importante. Par 
exemple, dans le « Brabmana des cent chemins » on dit : 
« Celui-la (le Tout), notarament, etait au debut I’eau, rien que 
le flux. Celles-ci (les eaux) desiraient : comment pourrions-nous 
nous reproduire ? Elies se fatiguerent, elles s’^chauff^rent. 
De leur echauffement surgit un ceuf d’or. A ce moment 
I’ann^e n’^tait pas encore nee. Get ceuf d’or flotta pendant 
un an. Au bout d’un an de lui naquit un homme, Praj&pati. 
C’est pour cela qu’une femme, ou une vache, ou une jument 
accouche au terme d’une annee, parce qu’au bout d’un an 
naquit Prajapati. Il cassa I’oeuf d’or. Il n’e.xistait alors pas 
de fond solide. En le portant, I’oeuf d’or nagea pendant 
un an. Au bout de Fannee, il essaya de parler. Il dit ,bhuh’ 
et la terre fut creee. Il dit ,bhuvah’ et I’atmosphere fut creee. 
Il dit ,svah’ et le ciel fut cree. L’enfant essaye a parler au bout 
d’un an, parce qu’au bout d’un an parla Prajapati. 

Ces paroles servent a illustrer le style de la pensee que nous 
rencontrons dans les ecrits des mystiques du sacrifice, I’enche- 
vetrement chaotique des idees qui cherchent h s’exprimer, 
I’elTort de mettre en correlation les manifestations de la vie 
naturelle et humaine avec certains 4venements de la creation 
du monde et, fmalement, comme le plus essentiel, la tendance 
de lier tout avec des rites sacros et des formules magiques. 
Pour cr^er quelque chose, le premier etre doit mediter, 
s’exalter par I’asc^se ; la creation des substances se produit 
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par la prononciation de certaines syllabes mystiques (bhflh, 
bhuvah, svah) qui jouent un role dans le culte. Ainsi, tout se 
rattache le plus etroitement possible au sacrifice dont la 
signification est poussee jusqu’^i I’importance d’une force 
cosmique, d’un mecanisme d’horlogerie, qui procure tout k 
celui qui est initi6 i son maniement. A nous autres occiden- 
taux, ces voies de la pensee semblent particuli^rement tor- 
tueuses et les speculations des theologiens des brahmanas 
nous paraissent bien embrouillees. Et tout de meme au fond 
de celles-ci repose une tendance qui caracterisait aussi tres 
fortement la philosophic occidentale d^s le debut ; la tendance 
a expliquer Tunivers et ^ le faire deriver d’un principe pri- 
mordial, fut-il un dieu personnel ou une chose au-dessus de 
la personnalite. Ce mouvement, manifeste dans les brSh- 
manas, atteint son developpement complet dans les doctrines 
des ecritures qui s’attachent chronologiquement aux brah- 
manas, dans les upanishads. Nous aliens nous en occuper 
maintenant. 


3. Les upanishads. 

L’Inde septentrionale aryenne de la premiere moiti6 du 
premier mill^naire av. J.-C., est saisie d’une impulsion irre- 
sistible vers la gnostique supreme. Si la vieille croyance en les 
dieux pouvait dans sa simple forme contenter la foule, si les 
rites compliques du sacrifice donnaient satisfaction a I’esprit 
meticuleux des techniciens du rite, les ames plus profondes 
se tendaient vers un savoir plus eleve, plus universel. Elies 
cherchaient une divinite au-dessus des dieux avec leurs 
faiblesses humaines, avec leur faim du sacrifice, leur soif de 
soma ; elles voulaient connaitre la force qui en fin de compte 
conf^re son pouvoir au sacrifice, constitue la base et le noyau 
de I’univers. Un par un, les poetes des hymnes du Rigveda 
ont lance la grande question du dieu inconnu, qui se tient 
derriere et au-dessus des divinites perissables ; les mysta- 
gogues sacrificateurs des brahmanas ont refl^chi sur I’origine 
du monde et des rites et, pour expliquer I’etre mysWrieux, 
ils ont imagine des mythesfantastiques. Maintenant, h I’epoque 
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des upanishads, sont venus les philosophes qui posent des 
questions nouvelles, plus osees, et cherchent a resoudre 
des problemes nouveaux, plus profonds. 

La philosophie de I’Inde naquit des rites des sacrifices ; 
elle eut son origine dans la speculation sur les rites, mais se 
trouvait souvent en opposition avec ceux-ci. Ses promoteurs 
etaient, en partie, des pretres qui etudiaient le rapport entre 
les rites et les evenements cosmiques et cherchaient a penetrer 
le sens secret du mot de sacrifice, des brahmanes qui voulaient 
enrichir et approfondir la science sacrificatoire heritee. Mais, 
a cote d’eux, nous rencontrons d’autres esprits, plus libres, 
issus d’autres conditions. Moins lies par les chaines de la tra- 
dition, qui voyait dans le rite I’expression supreme de la vie, 
ils cherchaient, pour leur propre compte, a saisir la cause de 
I’existence. 

Le trait essentiel et significatif de cette periode de Fhis- 
toire religieuse hindoue est le fait que des guerriers, meme des 
shudras, entraient en rivalite avec les brahmanes dans la 
lutte pour la haute science. Nous sommes informes qu’ils 
confondaient les pretres par leur science, au point que ceux-ci 
devaient allor s’instruire chez eux, comme le fier brahmane 
Balsiki qui, apres avoir constate que son savoir etait imparfait, 
prit dans la main du bois a bruler (symbole de I’apprentis- 
sage) et alia s’instruire aupres du roi Ajatashatru. Le vif 
interet des milieux non brahmaniques pour les questions se 
rapportant aux choses elevees se manifeste clairement dans 
les joutes oratoires que le genercux roi Janaka de Videha 
institua a sa cour, et par les questions ingenieuses que ce 
prince sage posait au savant Yajnavalkya. Meme les femmes 
participaient passionnement aux discussions philosophiques : 
pendant le tournoi oratoire chez Janaka, Gargi, fdle de 
Vacaknu, interroge Yajnavalkya sur I’absolu indefinissable 
qui defmit tout le reste et, h une autre occasion, le grand sage 
enseigne a son epouse sagace la science qui conduit a I’immor- 
talite. 

Les upanishads (les « doctrines secretes ») dans lesquelles 
sont transmises les pensees des chercheurs do la verite de 
jadis, sont intercalees dans les brahmanas ou ajoutees a ces 
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derniers. Generalement la transition entre ces deux litteratufes, 
si differentes a certain point de vue, n’est pas nette ; regulie- 
rement le brahmana est suivi plutot par un aranyaka, livre 
de la foret, c’est-a-dire ouvrage que devaient etudier les 
« deux fois nes », qui s’etaient fait ermites des bois apres 
avoir atteint le troisieme ashrama. Dans ce cas I’aranyaka 
contient ou se termine par une upanisliad. La transition est 
indiquee par la position, comrne par le contenu : il n’y a plus 
de description des rites, mais seulement une interpretation 
speculative de ceux-ci, interrnediaire entre le ritualisme des 
brahmanas et la pliilosopliie des upanisliads. 

Comme appendice aux brahmanas, les upanisliads se 
trouvent a la fin du Veda ; ils sont la fin du Veda, le « vedanta» 
et on les designe souvent par ce nom. D’apres leur essence, 
prise comme une doctrine philosopbique, ils sont aussi le 
« but final du Veda » et dans ce sens le mot « vedanta » est 
devenu le nom d’un systeme philosopbique ou, plutot, de 
toute une serie de systemes, qui pretendent se baser sur 
I’enseignement des upanisliads. 

De nombreux passages fournissent des preuves evidentes 
de la liaison intime entre les upanisliads et les brahmanas. 
Beaucoup de ces traites font apparaitre bel et bien I’esprit 
de la science du sacrifice brahmanique ; les invocations sont 
interpretees mystiquement, les operations sacrees expliquees 
par des allegories ; en meme temps sont citees des forniules 
magiques et des rites susceptibles d’eveiller la passion aniou- 
reuse et on indiquait le moyen de se purifier des peches en 
adorant le soleil. Ici les upanishads apparaissent comme heri- 
tieres de la conception primitive de I’univers, continuant tout 
ce que de nombreux ouvrages qui les precederent ont exprime 
et decrit de la meme fafon. Immediatement a cote de pas- 
sages semblables, cmpreintes de croyances et de superstitions 
archaiques, se trouvent des eliapitres dans lesquels la pensee 
encore maladroite entreprend ses premieres tentatives taton- 
nantes, afin de parvenir a une definition des idees metaphy- 
siques ; mais nous rencontrons egalement des adages et des 
strophes dont la contemplation penetrante et la force d’une 
clairvoyance sublime annoncent I’unite mystique de Lame 
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isolee avec Tame universelle, comme une verite immuable et 
absolue. Les textes de ce genre assurent aux upanishads une 
valeur permanente non seulement dans I’histoire de la pensee 
hindoue, qu’ils ont influencee le plus profondement possible, 
mais aussi dans I’histoire de la conscience religieuse de I’buma- 
nite. Ils prennent rang indiscntablement parmi les produits 
les plus sublimes et les plus importants de la poesie esoterique 
de tous les ages et egalent les plus beaux chapitres des oeuvres 
des mystiques neo-platoniciens ou musulmans, des ecrits 
d’un Eckeliart ou d’un Angelus Silesius. Des esprits aussi 
opposes que Sclielling et Schopenhauer ont d’un commun 
accord et avec raison admire et apprecie les upanishads 
comme une creation supreme de la sagesse mystique. 

Le nombre des upanishads est tres grand. Dans la Muktika- 
upanishad sont cites non moins de 108 titres d’ouvrages de 
ce genre ; mais a cote de ceux-la il en existe de nombreux 
autres ; ainsi, Weber donnait en 1876 deja 235 titres ! Une 
petite part seulement de ces ouvrages pent pretendre avoir 
son origine a I'epoque dont nous parlons ici. Le besoin qu’eprou- 
vaient differentes sectes et ecoles d’avoir une ecriture sainte 
revelee, imputable au Veda, qui aurait pu appuyer leur dog- 
matique particuliere, causait la composition constante de 
nouvelles upanishads, que, par la suite, on tentait a presenter 
avec toute I’autorite des oeuvres anciennes. Nous avons 
mentionne alapage48rexistence d’une upanishad apocryphe, 
dite « Allah-upanishad », qui, comme le prouve bien son titre, 
est venue au monde sous I’empreinte des efforts de fusion de 
I’islam et I’hindouisme du second millenaire apres J.-C. II 
est evident, que des ouvrages d’origines aussi diverses pre- 
sentent de grandes differences quant au contenu ; il est done 
a priori impossible de parler d’un systeme pbilosophique des 
upanishads. Dans ce qui suit, on ne s’occupera pas des ecrits 
innorabrables des epoques posterieures. Mais si nous nous 
bornons ici aux upanishads les plus antiques, appartenant a la 
premiere moitie du i®r millenaire avant notre ere, il importe 
egalement de faire remarquer que leur contenu n’est pas 
homogene, mais se compose d’une grande quantite d’idees 
mystiques heteroclites. Nous ne pouvons entrer dans tous ces 
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details qu’ils ont, cependant, quelquefois une grande valeur 
scientifique. Limitons-nous a faire ressortir certains points 
qui ont pris une importance de premier ordre dans la vie 
religieuse des Hindous. 

4. La DOCTRINE DE METEMPSYCOSE. 

La pensee indienne fut inclinee jadis vers le monde des 
vivants. L’etat successeur de la mort, comme nous I’avons 
vu, etait conQU tout a fait comme une transfiguration de la 
vie terrestre. Cependant, quoique les bienheureux puissent 
dans le royaume de Yama s’enivrer de tons les plaisirs, 
personne ne voulait entrer dans le monde celeste, mais esperait 
vivre sur la terre aussi longtemps que possible. L'existence 
terrestre fut consideree comme belle et digne d’etre briguee, 
la mort — comme une chose terrible et le seul avantage qu’a- 
vait le ciel sur la terre etait confere par le fait qu'on n'y 
mourait plus. A present cette croyance commence a vaciller 
et nous voyons surgir I’opinion que la mort n’est pas bannie 
meme de I’au-dela. L'idee de la deuxieme mort se trouve 
exprimee dans des passages comme le suivant : « Celui qui, 
sans s’affranchir de la mort, trepasse dans I’autre monde, y 
sera aussi toujours et toujours la proie de la mort, laquelle, 
comme ici-bas, ne connait aucune loi et tue quand elle 
veut. )) (16) Comme moyen centre la repetition de la mort 
sent recommandees des offrandes appropriees et la connais- 
sance du sens de certains rites. 

La vie dans I’au-dela depend de la conduite morale sur la 
terre ; c’est une conception tres archaique que nous avons deja 
rencontree dans le Rigveda, lorsque nous avons entendu que 
les bons etaient admis dans le monde celeste et les mediants 
precipites dans I’enfer. L’accomplissement de bonnes actions, 
notamment, I’offrande des sacrifices, aide a conquerir I’heu- 
reuse fortune dans ce monde ou dans celui d'apres la mort ; 
ainsi, ce qu’on fait au cours de cette vie influencera les con- 
ditions de la vie future. 

Les deux idees de repetition de la mort et de I’importance 
exclusive des actes doivent, sans aucun doute, etre consideres 
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comme les premiers echelons vers I’idee du karma et de 
la reincarnation, qui se concretiserent dans les upanishads 
et ont domine depuis lors par leur influence la vie intellec- 
tuelle hindoue. Provisoirement on ne pent pas encore decider 
si d'autres elements nonvellement venus de la pensee — , on 
a songe aiix influences dravidiennes, — ne participerent pas 
a la formation de ces doctrines. 

La doctrine du karma, du pouvoir transcendant des actes, 
preconise que chaque geste, chaque mot, voire cliaque pensee, 
produisent a cote de leur eflet visible encore un autre effet, 
imperceptible au premier abord. De meme que le resultat 
d'un sacrifice ofl'ert ne se manifeste pas tout de suite, mais 
seulement au bout d’un certain temps, des annees, peut-etre, 
— lorsque par exemple le maitre du sacrifice obtenait un fils, 
sortait victorieux d’un combat ou entrait dans le monde 
celeste, — de meme en est-il de la compensation de la conduite 
morale ; elle reste au debut dans un etat latent et ne se 
realise que plus tard. Ce moment pent venir dans cette vie, 
mais il pent aussi arriver, — et e'est le cas de I’ldee hindoue, — 
en dehors de colle-ci, soit dans le ciel ou I’enfer, soit dans une 
nouvelle existence terrestre. Par consequent, cette theorie 
congoit la vie de chaque etre comme une suite, comme le 
resultat des actions commises dans les existences anterieures. 
Chaque creature est ce qu’elle merile d'etre par son karma. 
Voila comment la Cbandogya-upanishad 5, 10, 3 s’e.xprime 
a ce sujet : « Ceux qui avaient sur la terre une conduite louable 
reussiront a arriver dans un bon sein maternel, dans le corps 
d’un brahmane, ou d’un kshatriya, ou d’un A'aishya. Et 
ceux qui ont eu une conduite bonteuse rentreront dans un 
corps maternel bonteux, dans le corps d’un chien, ou d’un 
pore, ou d’un candala (les candalas sont une caste meprisee) ». 
Ainsi, selon cette doctrine cliaque existence est une synthese 
des actes d’une autre ; auciine vie ne se tient par elle-meme, 
mais n’est qu un anneau d’une ebaine, qui — cette idee en 
resulte avec une logique terrible — est sans commencement 
et sans fin dans le coiirs natiirel des cboses, parce que chaque 
existence depend du karma de la A'ie passee, et chaque exis- 
tence, en continuant de produire le karma, cree de nouveau 
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la base pour une vie nouvelle. La foi dans le pouvoir des actes 
et le jeu continuel d’intermittences de la vie et de la mort, 
regi par le karma, est devenue dans I’lnde un dogme que 
personne n’a ose secouer. II a paru a tons les penseurs indiens 
si plausible et si logique qu’on le discuta a peine et non sans 
raison, puisque aucune autre theorie d’immortalite ne four- 
nissait une reponse aussi simple non seulement a la question : 
« que deviendra I’etre apres sa mort ? » mais aussi a la question 
« pourquoi cela se passe-t-il precisement ainsi et pas autre- 
ment ? » Dans la doctrine de la reincarnation les Hindoos 
trouvent jusqu’aujourd’hui la solution de I’enigme suivante : 
pourquoi un homme vient-il au monde dans une famille 
respectee et riche et mene-t-il une vie heureuse, tandis qu’un 
autre, charge d’infirmites, nait pauvre et vil et est sans relache 
poursuivi par le malheur. 

Mais, de quelle maniere imaginait-on la transition d’une 
existence a I’autre ? Plus haut, page 68, nous avons vu que 
les anciens Aryas ne possedaient pas encore la notion d’une 
ame individuelle immaterielle et indestructible. Aussi on ne 
pourra pas encore — , H. Jacobi le prouva d’une fa^’on con- 
cluante, — attribuer aux epoques les plus reculees de la periode 
des upanishads la croyance aux ^mes spirituelles individuelles ; 
I’esprit et la matiere n’etaient pas encore bien distingues. 
Selon les indications donnees par les plus anciennes parties 
des upanishads il faut, plutot, conduce qu’on supposait que 
le phenomene appele par nous vie psychique est la produc- 
tion des cinq pranas ou facteurs, notamment ; 1° le souffle 
(c’est-a-dire prana, 1’ « haloine « dans le sens restreint) ; 
2° la parole ; 3° la vue ; 4° rouie ; .o” I’intelligence. Lorsqu’un 
etre meurt, le lien entre ces cinq facteurs se denoue et ils 
s’unissent aux puissances cosmiques correspondantes, c’est-a- 
dire le souffle avec le vent, la parole avec le feu, la vue avec 
le soleil, I’ouie avec la region celeste (I’espace dant le porteur 
du son), I’intelligence avec la lune. Toutefois, cela ne vent 
pas dire que tout fmit avec la mort et qu’il n’y a aucune 
compensation. Le karma du defunt continue a subsister et 
sera le foyer des facteurs d’une nouvelle existence dans 
laquelle les actes, accomplis sous la forme precMente, trouvent 
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leur recompense ou leur chatiment. Le passage suivant de la 
Brihadaranyaka-upanishad (3, 2, 13) parait etre fonde sur 
les concepts de cette sorte : 

0 0 Ya jnavalkya », dit J^ratkarava Artabhaga, « lorsqu’un 
homme meurt et que sa voix entre dans le feu, son souffle 
dans le vent, sa figure dans le soleil, son intelligence dans la 
lime, son ouie dans les regions du ciel, son corps dans la terre, 
son Moi dans Tether, les poils de son corps dans les herbes, 
les cheveux de sa tete dans les arbres, son sang et son sperme 
dans Teau, — ou est, alors, Thomme ? » — « Prends ma main, 
cher Artabhaga », dit Yajnavalkya, » entendons-nous a ce 
sujet a deux et non devant les hommes ». Alors ils sortirent et 
s’entretinrent tons les deux. Et ils nommerent ce dont ils 
parlerent le karma et ils annoncerent ce qu’ils annoncerent 
comme le karma. On sera bon par un bon karma, mauvais 
par un mauvais. « 

Cette doctrine, comme on s’en apergoit, n’admet pas une 
ame individuelle durable, parce que le Moi (atman) ne subsiste 
pas, mais se dissout dans Tether qui est le « Soi » remplissant 
tout le monde. II ne reste que le karma, la base de Texistence 
future. Deja Paul Deussen avait fait remarquer avec justesse 
que cette doctrine ne s’accorde pas avec celles qui sont 
exposees plus tard dans les upanishads. II avait vu en elle 
le premier germe de la theorie bouddhique qui rejette Tatman 
et ne laisse survivre que le karma, — une hypothese confir- 
mee, comme nous le verrons, par des recherches recentes. 

La doctrine ancienne qui admet la causalite compensa- 
trice de Tacte et, par centre, renie la substance de Tame 
disparait ensuite des upanishads et cede sa place a une nou- 
velle theorie de Tame, qui affirme Texistence d’un noyau 
spirituel indestructible dans chaque individu. II est evident 
qu’une conception philosophique semblable, exigeant un 
haut degre de pensee abstraite, ne pouvait pas faire d’un 
seul coup une apparition victorieuse, mais devait se frayer 
lentement un chemin. La difflculte de s’imaginer une chose 
immaterielle indestructible comme principe de Tindividua- 
lite, engageait toujours de nouveau le penseur a adapter au 
pur esprit les expressions materialistes. On dit que Tame est 
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haute ou grande comme un pouce, que sa demeure est dans 
le coeur, etc. 

Dans la nouvelle theorie de Tame la notion du karma est 
comprise autrement : le karma est imagine comme quelque 
chose d’inherent a Tame, comme une charge qu’elle traine 
d’une existence a I’autre et qui I’oblige a entrer toujours de 
nouveau dans les corps des etres recemment nes, pour y 
supporter les douleurs ou eprouver les plaisirs en qualite de 
« jouissant », comme on I’appelle. 

L’acceptation de la doctrine de la metempsycose ne retira 
pas completement de la circulation les idees sur la vie et la 
mort qui avaient cours j usque la, mais elle les laissa subsister, 
quoique sous une forme legerement modifiee. Maintenant le 
ciel et I’enfer ne sent pas les endroits ou Tame recolte pour 
I’eternite les fruits de ses actes, mais seulement des stations 
de passage sur son chemin vers de nouvelles formes d’exis- 
tence. Ainsi vient I’idee, un peu contradictoire dans ses details, 
que la recompense de la conduite d’une vie est reQue d’abord 
dans un lieu de I’au-dela et ensuite encore une fois dans une 
existence nouvelle. Chandogya-upanishad 5, 10 decrit de la 
maniere suivante la route que les ames doivent prendre 
apres avoir quitte le corps mort : ceux qui dans le village ont 
fait de bonnes oeuvres, offert !es sacrifices, qui ont ete gen6- 
reux, etc., atteignent la lune apres la mort en passant par 
divers echelons intermediaires (la fumee, la nuit, la moitie 
decroissante du mois, la demi-annee, le monde des peres. 
Tether), ou ils restent jusqu’a ce que leurs bonnes actions 
soient epuisees jusqu’a la derniere. Alors ils doivent des- 
cendre de nouveau et retournent par une route analogue 
jusqu’a ce qu’ils entrent finalement dans les nuages et tombent 
sur la terre sous Taspect de la pluie. Ils vont alors dans le riz 
et dans Torge, le sesame ou les feves, ou d’autres plantes et 
ensuite, sous la forme de nourriture, penetrent dans le corps 
d’un humain designe comme devant etre leur pere dans 
Texistence prochaine. Avcc sa semence, ils atteignent, enfin, 
le sein maternel qui leur est destine et obtiennent ainsi le 
corps qui correspond a leur karma. Cette « voie des peres » 
est parcourue par tous les etres ayant accompli quelque part une 
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bonne action, inenie si plus tard, en guise de chatiment pour 
leurs crimes, ils doivent rentrer dans le corps d’un animal 
ou d’un homme meprisable. 

Les integralement mauvais ont une autre destinee. Les 
textes s’expriment la-dessus un peu obscurement en disant 
que les voleurs, les buveurs d’eau-de-vie et autres pecheurs 
sont precipites en bas, qu’ils vont dans la « troisieme place », 
c'est-a-dire qu’ils renaitront comme des animaux inferieurs, etc. 
L’opinion ulterieure a frequcmment remplace cette idee par 
celle d’un enfer : le mediant doit d’abord subir toutes sortes 
de peines dans le monde infernal et apres, renouvele, il nait 
sous la forme definie par son karma. 

La conviction que chaque vie trouve sa suite dans une 
autre vie est une croyance pleine d'espoir et de consolation. 
Lorsque quolqu’un considere la vie terrestre comme une chose 
si belle, si digne d'efforl, qu'il essaye d’en jouir a longs traits 
jusqu’a la fin, jusqu’au bout, pendant une duree aussi longue 
que possible, celle de « cent automnes », alors il doit trouver 
agreable la perspective de la continuer au-dela de la mort a 
I’aide d’un bon karma. Sans aucun doute, des gens qui sont 
de cet avis, ont existe dans I’lnde jusqu’aujourd’hui. Mais 
chez les penseurs hindous nous trouvons rarement cette 
idee. Pour eux la joie de I'existence est envenimee par la 
pensee qu’elle est limitee et que la mort lui met un terme. 
(' Ce monde est completement ligote par la mort, saisi par la 
mort, I’univers entier n’est qu’une proie pour la mort », — 
dit 1 1 Brihadaranyaka-upanishad. La mort est le plus grand 
mal a vaincre, mais il ne pent pas etro vaincu par le karma. 
De I’instabilite, de rexistencc limitee par la mort, le sage 
aspire a s'echapper xcrs I’etcrnite. Il recite la priere merveil- 
leuse, qui nous est conservee dans le meme texte : 


'■ Du iiCant romluis-moi vers ee qui existe, 

Des teuebres i iiiiduis-nioi vers In luiniere. 

De 1,^ mort I onduis-inoi veis I'inimnrtulite. » 

f n tel {>tat. qui se Iruuvo au-ibda de la douleur et de la 
mort, existe et pent »'tro atteint, — sur ce j)oint tons les 
poetes des upanisliads sont d’accord avec tons les mystiques. 
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On sera affranchi de la mort lorsque Tame sera entree dans ce 
qui est place en dehors de ce monde instable, dans le sublime 
de Fau-dela. Cette essence imperissable supreme est le prin- 
cipe du monde, la base de I’univers et son explication cons- 
titue le but particulier des upanishads. 

5. La doctrine du Brahma. 

Les theologiens vediques ont detrone les dieux, consideres 
jadis par les devots comme des puissances dominant le monde. 
Ils ont place le sacrifice au-dessus des dieux. On cherchait 
quelque chose d’encore plus eleve, plus absolu, qui donne sa 
force au sacrifice et represente le principe supreme du cosmos. 

On trouva pour elle une expression convenable dans le mot 
« Brahma ». Ce mot figure deja dans le Rigveda, comme 
designation du mot magique qui accompagne et rend efficace 
I’accomplissement des rites. Mais si (par example Rigveda 
10, 65, 11) au debut le Brahma est « une creature des dieux,)) 
une chose qu’ils ont produite, comme le boeuf, le cheval, 
les plantes, etc., il devient plus tard une force superieure aux 
habitants du del, comme I'indique la phrase : « Le Brahma 
fait marcher les dieux II est la force primordiale imperson- 
nelle, nee d’elle-meme, qui forme la base de tout. 

Cependant ce meme principe universel fut designe par un 
autre nom. Dans le Rigveda on s’imaginait encore le monde 
comme un «. homme » (Purusha) ; a present cette notion sert 
aussi pour designer Ic Brahma. Mais c’est surtout le mot «Mman )> 
qui est employe dans ce sens. Originairement ce mot signifie 
bien le souffle (il est apparcnte etymologiquement avec le 
mot allemand «. Atem ») et on le considerait comme la partie la 
plus essentielle de I’etre vivant, le Moi. Puisqu’on croyait 
reconnaitre dans le Tout les momes pouvoirs que dans le 
microcosme, il n'etoit que logique de trouver egalement dans 
le cosmos la force la plus importante du corps et de la croire 
active en lui. Do cello facon atman devient finalement un 
synonyme de Brahma. 

Une fois la base supreme et universelle decouverte, on a 
essaye de I'expliquer par des mots dans d’innombrables pas- 
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sages des upanishads. II est caracteristique qu’elle est privee 
de tout attribut moral ; elle est en dehors du bien et du mal. 
Ensuite, il est remarquable que la Chose Existante est decrite 
de maniere a faire reconnaitre que ces penseurs ne songerent 
pas encore a la separation de I’esprit et de la matiere. Par 
exemple, dans la Chandogya-upanishad 6, 2, on dit : « O, 
cher ! Seule au debut elle existait la Chose, unique, sans une 
seconde. Elle pensa ; je veux me multiplier, me procreer ; et 
elle crea le feu. Le feu pensa : je veux me multiplier, me pro- 
creer ; et il crea I’eau ; I’eau pensa : je veux me multiplier, 
me procreer ; et elle crea I’aliment (c’est-a-dire la terre). — 
La meme divinite (c’est-a-dire la Chose Existante) pensa : 
je vais entrer dans ces trois divinites avec mon Moi vivant et 
pour propager le nom et la forme faire tripler chacune d’elles. 
Et cette divinite entra dans les trois autres avec son Moi 
vivant et propagea le nom et la forme ; elle a triple chacune 
d’elles. » 11 est expose plus loin, comment chacune des trois 
divinites, c’est-a-dire les elements primitifs, serait triple 
dans I’homme oil elle se divise en parties grossieres, inter- 
mediaires et subtiles. Les differentes parties du corps sont 
constituees selon le schema suivant : 


P. grossieres. 

Aliment. Excrements. 
Eau. Urine. 

Feu. Os. 


P. intermediaires. 

Sang. 

Chair. 

Moelle. 


P. subtiles. 

Haleine. 

Intelligence. 

Parole. 


L’idee elle-meme est d’une simplicite tout a fait primitive : 
comme dans le lait baratte le fin, le hcurre, vient ala surface, 
de memo chez les trois elements le fin monte en haul et forme 
les parties les plus subtiles du corps. En tout cas, il se degage 
de cette doctrine singulitu'e que la Chose Existante, quoi- 
qu’elle reflechisse, est coimue non comme une chose purement 
spirituelle, mais comme une sorte de matiere premiere cos- 
mique, et les trois elements qui naissent d'elle sont presentes 
sous des traits tres materiels ; d’autro part, on les considere 
comme des divinites raisonnantes. 

De meme, dans d’autres passages la Chose Existante appa- 
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rait sous une forme qui ne permet pas de discerner si elle est 
spirituelle ou materielle. L’evolution progressive y a apporte 
un changement : on dira ensuite expressement qu’elle est un 
pur esprit, que son etre est constitue par le savoir. Ainsi 
est fait un pas important en avant qui aura un effet consi- 
derable aux epoques suivantes. 

Les nouveaux philosophes du vedanta ont cherche a iden- 
tifier le Brahma d’une maniere plus precise, en lui ajoutant 
trois attributs : sat « etre », cit « esprit » et ananda « delices. » 
Nous avons deja parle des deux premiers attributs, un mot 
seulement est necessaire ici quant au troisieme. Brahma 
est bienheureux parce qu’il est imperissable ; il est sans desir 
et sans defaut, parce qu’il est « sans peche, libre de vieillesse, 
libre de la mort et libre de douleurs, sans faim et sans soif » (17). 

Une description precise du principe universel est impossible. 
« Mais lui, I’Mman, n’est pas comme cela, ni comme ceci ; il 
est insaisissable, parce qu’on ne pent pas le saisir ; indestruc- 
tible, parce qu’on ne pent pas le detruire ; il est intenable, 
parce que rien ne tient a lui ; il n’est pas lie, il est inebranlable, 
rien ne pent lui nuire. (18) » 

Sans origine, comme la cause premiere et le Moi du monde, 
le Brahma est la realite supreme, il est la base de toute chose 
terrestre. Tout ce qui existe n’est qu’une transformation de 
lui-meme. Uddalaka Aruni explique cette doctrine par des 
paraboles a son fils Shvetaketu : « Cher, de meme que tout 
ce qui est argileux pent etre reconnu pour une motte d’argile, 
parce que la forme ne s’attache qu’a un mot et n’est qu’un 
simple nom, — puisqu’en verite il n’y a que de I’argile, — 
de meme, Cher, en est-il de cet enseignement. » 

L’etat de penetration de I’univers par le Brahma qui repre- 
sente la quintessence la plus subtile du Tout, inherente a 
toutes les substances, est rendu par la parabole suivante : 
le pere dit a Shvetaketu : « Apporte un fruit du figuier ». 
L’eleve I’apporte et le pere le lui fait fendre. Il ordonne a son 
fils de fendre aussi les petits pepins qui apparaissent et il 
I’interroge : « Qu’y vois-tu ? » L’autre repond : « Bien, 6 
venerable ». Alors Uddalaka Aruni lui apprend : « La subs- 
tance fine que tu n’apergois pas, 6 Cher, c’est d’elle qu’est ne 
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ce grand figuier. Crois-moi, 6 Cher : de cette fine substance 
est constitue le Tout ; c’est le reel, c’est I’atman, c’est toi, 
6 Shvetaketu. (19) » 

Dans ce grand mot « tat tvam asi » (c’est toi) est enferme 
le pivot de toute la doctrine des upanishads ; I’identite de 
la substance d’un dieu et d’une creature trouve la sa plus 
frappante expression. La progression de la pensee a deve- 
loppe cette idee, a montre que le Brahma est le plus interne, 
le Soi-meme, I’ame du monde, et que dans chaque individu 
aussi le plus interne, le Moi, le Soi-meme (atman). Fame est 
un pur esprit. L’homme ordinaire ne reconnait pas la verite 
de cette doctrine, il se croit un etre independant et considere 
son corps comme son Moi ; adonne aux joies et soucis terrestres 
il ne sent pas Feternelle unite dans laquelle il est lie avec le 
Brahma. Seulement dans le sommeil profond, lorsque tons les 
obstacles sont leves, tout espoir et crainte individuels otes, 
il s’unit momentanement avec le Brahma et participe a ses 
delices. « Comme quelqu’un enlace par une femme aimee 
n’a aucune conscience de ce qui se passe en dehors ou a Fin- 
terieur, de memo celui qui est entoure de Fatman semblable 
au savoir, est inconscient de ce qui est en dehors ou a Finte- 
rieur. Il est dans un etat ou ses desirs trouvent leur satisfac- 
tion. L’atman reste son unique desir, aucun souhait n’existe 
plus et le souci lui est une chose etrangere. Alors, le pere n’est 
plus le pere, la mere n’est plus la mere, les mondes ne sont plus 
les mondes, les dieux ne sont plus les dieux, les Vedas ne sont 
plus les Vedas. Alors le voleur n’est plus un voleur, le meurtrier 
du fruit de la chair n’est plus un meurtrier, le joueur de des 
n’est plus un joueur, le candMa n’est plus un candala, le 
moine mendiant n’est plus un moine mendiant, Fascete n’est 
plus un ascete. Cet etat ne sera plus inquiete ni par le merite, 
ni par la faute, parce qu’il a vaincu tons les soucis du 
cceur. (20) » 

■ Mais cet etat du sommeil sans roves n’est que de courte 
duree ; tous les matins Fhornme se reveille vers les ennuis de 
chaque jour. Cependant, le sage tache de rendre Funion avec 
le Brahma durable, consciente. Le but ne pent pas etre atteint 
par Faccomplissement de bonnes oeuvres, puisque chaque 
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oeuvre elle-meme produit le karma et ne met jamais fin au 
sansiira. Seul le savoir peut produire le changement. Mais le 
savoir commun des tlieologiens n’est d’aucune utilite ; il 
n’est, comme disent les upanishads, qu’une science inferieure 
rien qu’un «nom)). Celui qui cherche la delivrance doit avancer, 
vers un savoir superieur, vers la connaissance de I’infini, de 
I’atman. Si par I’intuition il saisit la verite : « Je suis brah- 
man » (aham brahma ’smi), alors il est libere. La perception 
de ce qui existait depuis toujours, mais restait inconnu 
jusqu’a present, est I’affranchissement de la douleur et de la 
reincarnation. La realisation de I’unite inseparable avec le 
fond de I’univers fait evanouir tons les desirs terrestres, 
annihile tout le karma. Pour le libere tout souhait, toute 
crainte, tout espoir ont cesse, les oeuvres qu’il accomplit encore 
ne se rattachent plus a lui, comme la goutte d’eau n’adhere 
pas a la feuille de lotus. Quand le saint meurt, il ne renaitra 
plus, il entre chez I’eternel, I’imperissable Brahma. 

Le chemin du libere vers le Brahma est peint dans les upa- 
nishads en couleurs vives. Les images different en details et 
ce n’est que par les constructeurs de systemes ulterieurs 
qu’elles ont ete assemblees en une unite assez lache et nulle- 
ment exempte de contradictions. Ainsi, la Chandogya-upa- 
nishad 5, 10 oppose, a la « voie des peres » et la « troisieme 
place » (p. 87), la « voie des dieux » par laquelle les affranchis 
arrivent au Brahma. Ceux-ci, apres avoir quitte les flammes 
du bucher funeraire, doivent passer par une serie de stations 
intermediaires : (le jour, la moitie claire du mois, la demi- 
annee, I’annee, le soleil et la lune). De la lune, ils atteignent 
la foudre. La un etre surhumain les accueille et les conduit 
au Brahma. 

Un autre vieux texte (Kaushitaki-upanishad, 1, 5) decrit 
I’accueil des liberes par le Brahma. Ici le monde du Brahma 
est presente comme un pays ravissant avec des mers, des 
cours d’eau, des villes et des palais. A la riviere Vijara 
(« sans vieillesse ») I’ame affranchie est saluee et paree par 
cinq cents sylphes ; la elle laisse tomber son karma, a ses 
amis elle transmet ses bonnes actions, a ses ennemis les mau- 
vaises. En passant devant les gardiens des portes, Indra et 
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Prajapati, elle vient dans la salle Vibhu, ou elle est penetree 
par la gloire du Brahma. Enfin elle atteint la couche de repos, 
amitaujas, sur laquelle est assis le dieu Brahma. 

Ces details mythologiques, brodes autour de I’idee de 
I’entree de Tame liberee chez le Brahma, furent expliques plus 
tard comme les images d’un processus psychologique, mais 
elles ont joue un role tres important dans I’histoire des reli- 
gions hindoues, parce que dans la suite les ecoles thwstes 
vedantistes citent precisement ces passages pour justifier 
leurs conceptions. 

Du Brahma, il n’y a pas de retour dans le tourbillon ter- 
restre, — il n’y a pas de retour, comme le souligne avec 
emphase la Chandogya-upanishad 4, 15, 6. Neanmoins, 
I’individualite de Tame liberee n’est pas encore completement 
eteinte. On enseigne, plutot, qu’elle mene une vie libre, que 
tout ce qu’elle souhaite lui est accorde : son pere, sa mere, 
ses freres et ses soeurs lui apparaissent selon son desir, aussi 
bien que les parfums et les couronnes, la nourriture et la 
boisson, le chant et le jeu des harpes, et les femmes. « Parce 
que, quoiqu’il puisse vouloir, quoiqu’il souhaite, tout s’ac- 
complit aussitot selon sa volonte. Satisfait, il se rejouit (21). » 

A cote de tels passages, ou I’arrivee chez le Brahma et les 
plaisirs brahmaniques sont interpretes d’une fa^on grossiere- 
ment materielle, il y en a d’autres, ou tous ces traits mytho- 
logiques manquent et dans lesquels on parle de la dissolution 
immediate du saint dans I’Absolu. Ainsi, il est dit : 

« Les esprits vitaux de celui qui est sans desir, libre de 
desir, qui a le desir assoupi, dont le desir est I’atman seul, 
ne s’en vont pas. Il est seul le Brahma, il va lui seulement 
chez le Brahma. Il existe a ce sujet le vers suivant : 

« Lorsque .se seront detaches tous les desirs 
Qui habitaient son cceur, 

Le mortel deviendra immortel, 

Encore ici-bas il atteindra le Brahma. » 

Ce corps git la, comme une peau de serpent rejetee par la 
mue git sur une fourmiliere. Mais I’autre, I’incorporel, I’im- 
raortel esprit vital, c’est le Brahma, c’est la lumiere (22). 
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L’expose des points principaux des upanishads, que nous 
avons tente ici, est fonde sur les plus antiques de ces ouvrages, 
surtout sur Brihadaranyaka et Chandogya. II reproduit 
nettement leur caractere, en montrant comment dans cette 
litterature les pensees philosophiques spiritualisees se trouvent 
a cote d’idees populaires ; comment la haute conception de 
Tame universelle et de son identite avec Tame individuelle 
sort de notions primitives, qui ne distinguaient pas encore 
entre I’esprit et la matiere ; comment I’idee du nirvana, de 
I’evanouissernent total de Tame delivree dans le Brahma, 
surgit a cote de la doctrine de la voie des dieux et de la splen- 
dour celeste des saints. Nous trouvons egalement dans les 
upanishads composees plus tard un voisinage semblable de 
doctrines auxquelles, si nous les considerons d’apres notre 
conception actuelle du monde, nous devons attribuer une 
valeur tres inegale. II est impossible de reconstituer une suite 
historique de tous ces textes qui nous demontrerait revolu- 
tion de I’idee primitive a I’idee philosophique, puisque dans les 
upanishads plus recentes nous rencontrons souvent des idees 
plus grossieres que dans les anciennes. Cependant, on ne pent 
pas non plus constater un avilissement general, une chute 
d’un niveau eleve a un autre plus bas. Nous devons plutot 
considerer les differentes upanishads, voire les morceaux isoles 
dont elles sont composees, comine les produits de penseurs de 
valeur bien inegale. Les idees de leur temps sont enchevetrees 
avec la doctrine archaique, les concepts de la philosophic 
naturelle du Sankhya, la pratique de meditation du Yoga, 
le monotheisme d’empreinte sectariste et beaucoup d’autres 
elements. Nous allons en parler plus tard en detail, lorsque 
nous nous occuperons du brahmanisme. Toutefois, reprodui- 
sons ici quelques vers d’une upanishad qui permettent un 
coup d’oeil sur Tart spirituel mystique de ces poesies. Les 
strophes sont extraites de la Katha-upanishad, qui appartient 
au groupe des upanishads metriques et dont I’origine est 
placee approxiinativement dans le viii*^ siecle. Dans ces vers 
le dieu de la mort Yama depeint la nature du Brahma aux 
jeunes brahmanes Naciketas par les paroles suivantes : 
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<1 Celui qui, s'ahsorbant en soi-meme, 

Reconnait pour dieii ie mysterieux, !e profondement cache, 

Le primitif-eternel qui liabite les cceurs, 

Celui-la est au-dcssus de la joie et de la douleur. 

L’esprit ne nait pas el ne meurt pas, 

II ne sort de rien ot ne va vers rien, 

II est immuable et impcrissable, 

Et si le corps est tue il survit encore. 

Te! rinlinie et, crpendant, plus gr.'ind epic les filus grands, 

Le dieu est cache dans le crenr de la crc%ture. 

Celui qui, depourvu de desirs, .s'aft'rancliit de la douleur et du souci, 
Reconnait dans le calnie le bonheur du Soi-meme. 

Le dieu n'est pas a saisir par I’efude 

Et ce n’est pas la reflexion qui conduit au vrai-eternel. 

Seul celui qu’il choisit pout le coniprendre, 

Et a lui sera revele son Soi divin. 


L'unique, — le Soi intiine de la nature, — 

Reapparaissait sous des formes uternelicment renouvelees 
Aux sages, qui le reconnai.sseiit en eux-memes, 

Et aux sages seuls s'epanouit la felicite infinie. 

II est la realisation des de.sirs, I'esprit des esprits, 

Le L'n eternel, servi par les noinbreux. 

Aux sages qui le reconnaissent en leur propre cceur 
Et seulement {lOur eux s’epanouit la paix jierpetuelle (23). » 









TROISI&ME PARTIE 


LES RELIGIONS DE LA PERIODE CLASS IQUE 

AVANT-PROPOS 

La premiere periode de Fhistoire de revolution religieuse 
des Hindous se perd dans la nuit de la fable. Ayant sous la 
main les ecritures sacrees qui datent de ces epoques, nous 
pouvons obtenir une image approximative de la vie et des 
croyances des classes superieures, mais nous connaissons a 
peine les faits et les personnages historiques. C’est a peine si 
les noms des auteurs des hymnes vediques nous sont transmis. 
On connait le grand prophete Yajnavalkya et le puissant 
roi Janaka, on pent avoir une idee des violentes batailles que 
les princes aryens livraient aux Dravidiens et avaient entre 
eux-memes. Mais tout cela manque de details concrets qui 
nous permettraient de degager un noyau solide sous le voile 
des legendes, de bien definir les particularites et de les 
fixer chronologiquement. Dans la seconde periode, dont 
nous allons nous occuper maintenant, un changement se 
produit peu a peu dans cet ordre de choses. A vrai dire, les 
Hindous n’ont pas possede d’ouvrages historiques qui par 
leur veracite se fussent tant soit peu approches de ceux des 
autres peuples anciens. Leur richesse d’imagination et leur 
mentalite philosophique, qui cherchait a interpreter I’essence 
des evenements terrestres, sans les prendre dans leur suite 
chronologique, ne se mettaient que trop souvent en travers 
de leurs efforts dans le domaine de I’liistoire. Dependant, 
dans la litterature, dans les inscriptions et sur les monuments, 
plus nous approchons de notre temps, et plus nettement per- 
sonnages et evenements definis apparaissent devant nous. 
Quoique ces renseignements sur le passe hindou soient sous 

GLASENAPP. — Brahma et Bouddha. 7 
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beaucoup de rapports incertains et incomplets, ils suffisent 
dans leur ensemble pour donner une notion suffisante de revo- 
lution historique et des forces qui Pont stimulee. 

Le fait le plus important, celui qui a imprime sa marque 
a I’epoque entiere dont on traitera ici, est I'expansion de la 
civilisation aryenne sur toute I’etendue de la peninsule du 
Gange et sa fusion avec la civilisation des Dravidiens. L’avance 
des Aryens vers le Sud a du se produire assez rapidement, 
puisque deja au iii'^ siecle avant J.-C. le Sud etait gagne ala 
civilisation aryenne. Le fait que des ecoles vediques comme 
cedes de Baudhayana et d'Apastamba s’etablirent dans le 
Sud, fait dire avec vraisemblance que les Aryens y avaient 
solidement pris pied avant le v® siecle av. J.-C. Lorsqu’on 
parlera de I’extension de la culture aryenne, on n’aura pas 
besoin d’accepter a priori que celle-ci, comme aux epoques 
precedentes, resultait d’une conquete guerriere. II est bien 
plus vraisemblable qu’elle se soit en partie propagee par la 
voie d’une paisible conversion. II parait que souvent toute la 
population d’une contree, surtout sa classe superieure, ne fut 
pas gagnee d’un seul coup par cette culture, mais qu’il se 
forma d’abord des colonies et des ecoles aryennes, dont 
I’influence et I’autorite spirituelle grandissaient peu a peu. 
L’extension de la sphere de civilisation aryenne ne resta pas, 
naturellement, sans un effet sur les Aryens eux-memes. Le 
contact toujours plus etroit avec I’element autochtone et le 
melange graduel avec lui eurent pour consequence d’influencer 
fortement les idees des envahisseurs jiar les conceptions 
dravidiennes. Ainsi sortit peu a peu du brahmanisme I’liin- 
douisme, cette institution socialo-religieuse proteiforme et, 
pourtant, honiogene a sa maniere, qui aujourd’bui encore 
englobe la grande majoritc des Hindous. 

Politiquemcnt I'Indese divisa en un grand nombrc d’fitats 
de caracteres tres varies. A cote de petites principautes, nous 
trouvons des royaumes puissants ; a cote des monarchies 
gouvernees despotiquement se trouvent des republiques de 
nobles sous le regime d’lm conseil aristocratique. De temps en 
temps surgissent de grands empires, dont les souverains 
reunissaient sous leur sceptre sinon I'lnde entiere, au inoins 
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des domaines enormes, comme Candragupta (322-298 av. 
J.-C.) et ses successeurs Bindusara et Ashoka, comme 
Kanishka (vers 100 apres J.-G. ?), comme les premiers princes 
de la dynastie Gupta (320-480 apres J.-G.), comme Harsha 
(606-647 apres J.-G.). La civilisation prit un grand essor. La 
pofeie crea des clief-d’oeuvres imperissables, les sciences 
florissaient et Tart commen^-a a deployer sa magnificence. 
La vie sociale est caracterisee par I’extension du regime des 
castes, mouvement que ne pouvaient retarder les tendances 
opposees de quelques ecoles religieuses. Un trait caracteris- 
tique de toiite cette civilisation merite d’etre specialement 
souligne : dans I’essentiel elle n’a pu s’epanoiiir que par sa 
propre force. Bien que des conquerants etrangers aient a 
plusieurs reprises fait irruption dans I’lnde, tels que les Perses, 
les Grecs d’Alexandre le Grand, les Saces et les Tokhariens 
de I’Asie Gentrale, les Huns Blancs et d’autres ; quoique des 
parties de I'lnde pendant un temps soient restees sous la 
domination de dynasties non indiennes, — toutes ces influences 
etrangeres furent d’une courte duree et sans eflet persistant. 
Les Hindous n’ont pas dedaigne les suggestions venues du 
dehors ; leur vie intellectuelle a re^u de fortes impulsions de 
Part et de I'astrologie grecs. D’autres influences, qui jusqu’a 
present n’ont pas encore ete definies, peuvent elles aussi avoir 
agi. Toutefois, I’esprit hindou s’est montre constamment si 
vigoureux, qu’en un court laps de temps, il est parvenu a assirni- 
ler le bien etranger, a le transformer entierement a sa maniere en 
lui appliquant le sceau de sa propre pensee. La force de I’hin- 
douisme se manifeste encore par la colonisation qu’il entreprit 
au-dela des frontieres do son pays. A Geylan, en Indochine, 
au Tibet et en Asie Gentrale et Occidentale, on apergoit de la 
fagon la plus nette les rayonnements puissants venant de la 
civilisation de ITnde. 

La religion vedique porte — en apparence — un caractere 
d’unite, puisque ses idees diverses (pour autant que nous les 
connaissions), si differentes qu’elles puissent etre, ont toutes 
ete reunies dans le receptacle de cette litterature sacree, con- 
sideree par les generations suivantes comme etant d’inspira- 
tion divine. A I’epoque post-vedique le tableau change. Une 
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foule d’idees divergentes entrent en conflit ouvert entre elles. 
La tolerance marquee des hindouistes et leur faculte singu- 
liere de considerer comme reconciliables des points de vue 
que nous considerons comme diametralement opposes, a 
reussi a reconcilier, au moins apparemment, beaucoup de 
cultes et de doctrines divergents, tant que les bases de I’ordre 
social brahmanique ne furent pas ebranlees. Mais cette tole- 
rance avait des limites. Les penseurs et les ecoles qui dedai- 
gnaient de legaliser leur doctrine par la reconnaissance, ne 
fut-ce qu’exterieure, de la tradition vedique et du statut 
brahmanique, — les Iiommes qui entraient en opposition 
avec les instructeurs des Vedas et avec les lois de la caste des 
pretres, furent exclus des cadres pourtant bien elastiques de 
Torthodoxie. Depuis le milieu du i®'^ s., nous rencontrons un 
nombre assez eleve de religions « heretiques » de ce genre ; 
toutefois, peu furent assez fortes pour survivre jusqu’a notre 
temps. 

Les ouvrages qui donnent une description de I’epoque vers 
500 av. J.-C., comme les epopees bralimaniques et les textes 
sacres des jainas et des bouddhistes, nous renseignent sur une 
quantite immense de doctrines philosophiques qu’on avait 
alors elaborees et qu'on debaltait ardemment. II y eut des 
ecoles, qui acceptaient comme principe cosmique le temps, 
ou une essence speciale inherente aux choses (sva-bhava), 
ou la necessite transcendante, ou le hasard, alors que d'autres 
proclamaient des theories materialistes ou atomistes. Cer- 
taines declaraient eternels le monde et le Soi, d'autres les 
crurent partiellement eternels, d'autres encore crurent le 
monde fini, d’autres — infini. Les lines croyaient au libre 
arbitre, a la responsabilite et a la reincarnation, les autres les 
rejetaient. A cote des polytheistes, pantheistes et theistes de 
toutes les nuances, il y avait des personnes qui niaient I’exis- 
tence d’lm dieu gouvernant le monde, sans contester, cepen- 
dant, la presence d'lin ordre universel moral et la survie 
apres la mort. A ceux-ci s’ajoutaient des agnostiques et des 
sceptiques divers. 

Quelques-unes des conceptions qui forrnaient la base de 
ces doctrines ont survecu sous une forme ou une autre dans 
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les systemes metaphysiques ulterieurs, tandis que d’autres 
ont ete repoussees au cours de revolution a I’arriere-plan, 
tombant finalement dans I’oubli. Une secte qui joua un 
role au milieu du premier millenaire av. J.-C. et qui est men- 
tionnee encore au vi® s. apres J.-C. comme une communaute 
religieuse particuliere, etait celle des ajivikas. Le fondateur 
de cette communaute fut nn certain Gosala, qui pendant un 
moment vecut avec Mahavira, prophete des jainas, mais plus 
tard se separa de lui. Gosala enseigna un systeme complique 
et elabore avec minutie. Nous manquons d’informations 
authentiques sur ce personnage ; cependnnt, les ecritures 
sacrees de ses adversaires bouddhistes et jainas contiennent 
des renseignements utiles. Void comment il aurait preche 
selon le Dighanikaya bouddhique, II, 20. 

« II n’y a ni fondement, ni cause pour I’inclination des 
individus au pecbe on a la purete morale ; ils sont pecheurs ou 
purs sans cause ni raison. II n’y a pas d’action personnelle, 
ni etrangde, ni humaine ; il n’y a pas de force, ni d'energie, 
ni de pouvoir bumain, ni d’effort humain. Tons les individus, 
creatures, dres, toutes les especes de vivants resolvent leur 
forme d’existence non du libre-arbitre, non de leur propre 
force et energie, mais uniquement en consequence de la deci- 
sion du destin, de 1’ ambiance, de I’etre duquel ils sont nes et 
ils ressentent le bonheur et les chagrins seulement autant 
qu’ils appartiennent aux 6 classes des creatures. Les nais- 
sances principales sont au nombre de 1.400.000, et les autres 
au nombre de 6.000, et encore d’autres au nombre de 600 ; 
il y a 500 sortes de karma et il y a encore 5 karmas, et 3, 
et 1, et 1/2 karma. 11 y a 62 sentiers pour se conduire dans la 
vie, 62 sous-kalpas (ages du monde), 6 classes d'hommes 
(d’apres leur conduite morale), 8 stades humains (jusqu’a la 
saintete et au dela), 4.900 manieres d’entretenir la vie, 
4.900 sortes d’ascetes ambulants, 4.900 regions qu’habitent 
les nagas (esprits-serpents), 2.000 pouvoirs du corps et de 
I’ame... 8.400.000 grandes periodes universelles au cours 
desquelles les intelligents et les sots, ayant termine le cycle 
de la metempsycose, ameneront la fm de la souffrance. Il n’y a 
pas lieu de croire que : « Par cette discipline morale, ces obser- 
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vances, cette ascese, cette sainte conduite je vais parachever 
cette recompense des actes ; ou, si elle est completement para- 
chevee, repiiiser dans une serie de nouvelles existences ». II n’en 
est pas ainsi. Le bonheuret la souffrance sont mesures comme 
avec des boisseaux et la diiree de la metempsycose a son terme 
defini ; il n'y a pas do reduction ni de prolongation, pas d’aug- 
nientation ni de diminution. Comme une pelote de 111 lanceene 
s'eloigne qu’en se devidant, exactement comme cela, les sots 
aussi bien que les sages mettront fin a la souffrance unique- 
ment en accomplissant le cycle de la metempsycose (24). » 

A cote de ce determinisme accentue la doctrine de reani- 
mation parait etre un point remarquable du systeme de 
Gosala : selon lui, apres avoir passe par de nombreuses exis- 
tences strictement definies, Tame pent etre delivree, lorsque 
pendant son dernier sejour terrestre elle entre sept fois dans 
le corps d'un defunt en le ranimant de nouveau. Gosala affirme 
aAmir lui-meme change de corps sept fois an cours de 133 ans. 

La manierc de vivro de GosSla et de ses fideles semble 
etre aussi singuliere que leur doctrine. L’insuffisance des 
informations que nous possedons sur les ajivikas, — surtout, 
si on tient compte du fait que cedes que nous avons ne pro- 
viennent que de leurs ennemis, — ne nous permet pas d’obtenir 
une image precise de cette remarquable communaute reli- 
gieuse. 

Gosala, comme on I'a deja vu, n’est pas le seul maitre qui 
ait fonde une religion originale allant a I’encontre de la tradition 
brahmanique. On nous cite encore d’autres chefs de sectes, 
dont les doctrines, toutefois, semblent avoir a peine survecu 
a eux-memes. Par contre, nous rencontrons de grands mou- 
veraents qui vont dominer toutes les epoques futures. Ce sont 
les oeuvres de deux hommes, Mahavira et Gautama Buddha 
qui, contemporains de Gosala, habitaient le Bihar actuel. 
Le jainisrne et le bomldhisme, quoique apparentes sous cer- 
tains rapports an brahmanisme, sont deux religions indepen- 
dantes ayant chacune sa propre histoire, sa litterature, son 
dogme et son culte. Nous allons par consequent les trailer 
separement. 

La periode s'echelonnant entre environ 500 av. J.-C. et 
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1000 apres J.-C. est caracterisee par I’apparition simultanee 
sur lo sol de Flndo de trois religions parfaitement formees et 
nees dans le pays ; le brahmanisme, le jainisme et le boud- 
dhisme. A cliacune d’elles sera consacre dans la suite un 
cliapitre special. Nous ne donnerons ici que quelques notes 
sur les rapports reciproques de ces religions. 

Le bralimanisme fut, indiscutablement, toujours la reli- 
gion preponderante de I’lnde, puisque de tout temps il posseda 
des adeptes dans toutes les regions du continent. II est vrai, 
qu'a un certain moment, le jainisme et le bouddhisme ont 
fortement limite son pouvoir dans certaines regions, mais 
jamais ils n’ont pu le deloger totalement. Nous le rencontrons 
done egalement dans les Ltats des souverains qui etaient 
eux-memes des jainas ou des bouddhistes convaincus, tels 
que les princes jainas de I’lnde meridionale ou les rois boud- 
dhistes Aslioka et Kanishka. D’ailleurs an jainisme et au 
bouddhisme, meme a leur apogee, n’adherait, meme dans les 
provinces ou ils dominaient, qu’une partie de la population. 
Comme au debut les doctrines sacrees appartenaient surtout 
aux communautes monastiques, qui s’occupaient peu des 
besoins rituels du monde seculier, les laiques s’adressaient 
aux pretres brahmanes pour faire celebrer les ceremonies a 
I’occasion des naissances, de la consecration des adolescents, 
du mariage, des enterremonts. II est vrai que plus tard 
jainisme et bouddhisme ont elabore leurs propres rites, mais 
ceux-ci ne parvinrent pas a se liberer des influences brah- 
maniques ; aujourd’hui encore les brahmanes non jainistes 
exercent souvent des fonctions dans les temples de ces der- 
niers. Bien quo les theologiens se disputassent violemment 
et que dans les Etats des rois fanatiques on arrivat parfois a 
persecutor les sectaires, les trois religions ne se plac^rent 
jamais vis-a-vis I’linc de I’autre dans une opposition aussi 
tranchante que le catholicisme et le protestantisme en Europe ; 
la tolerance des Hindous etait si grande, qu’on considerait 
plutot les trois religions comme des voies egales de salut et 
meme les princes convaincus d’une certaine doctrine cons- 
truisaient des temples pour ceux do leurs sujets qui avaient 
une croyance differente. 
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1. LE BRAHMANISME 

1. La tradition sacree. 

Le brahmanisme ulterieur, designe aussi comme « hin- 
douisme », (quoique ce terme soil reserve par certains savants 
a sa seule phase recente commencant avec la seconde moitie 
du 1^'' millenaire apres J.-C.), se presente lui-meme comme une 
continuation de la religion vedique telle qu’elle fut exposee 
dans les sanhitas, brahmanas et upanishads. Le Veda est 
pour le brahmanisme une revelation eternelle irrefutable ; 
tout ce qui est enseigne par le Veda fait autorite ; les rites 
recommandes par le Veda sont le fil conducteur de toute 
activite. Mais, pratiqueraent, la croyance et le culte ulterieurs 
ressemblent peu a ceux de jadis ; bien que les idees vediques 
et les prescriptions cultuelles fussent conservees, la religion a 
pris ensuite un caractere different. A cote des conceptions 
provenant du Veda, d’autres, qui lui sont etrangeres, se mani- 
festent de plus en plus fortement. La fusion des Aryens et 
des Dravidiens devenant de plus en plus intime, revolution 
des rapports culturels et sociaux et de nombreux autres 
facteurs s’expriment ensuite dans la pensee religieuse. Theo- 
riquement le Veda reste, apres comme avant, la source indis- 
cutable de toute la science des choses terrestres et surnatu- 
relles, mais de fait le mondedes conceptions religieuses change 
completement a mesure de son eloignement de I’epoque 
vedique. Dieux nouveaux, rites nouveaux, idees philosophiques 
nouvelles s’avancent au premier plan, supplantent la tradi- 
tion ou la transforment. La « shruti », la revelation, est 
compile par la « smriti », la tradition sacree, serie d’ouvrages 
qui, selon la croyance des Hindoos, s'accordent parfaitement 
avec le Veda, mais portent en realite I’empreinte d’un esprit 
different. La theologie orthodoxe s’efforgait toujours de 
niveler et d’expliquer cette difference. D’apres elle les grandes 
epopees et les puranas seraient des interpretations faites par 
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des saints savants d’un « Cinquieme Veda » perdu ; ils etaient 
destines a la masse populaire. A I'encontre de la shruti, que 
pouvaient senls etudier les membres des trois castes supe- 
rieures, ces ecritures devaient etre accessibles egalement aux 
shudras et aux femmes, et leur contenu serait en harmonie 
parfaite avee les Vedas. Des savants des eeoles les plus diverses 
chercliaient a demontrer I'accord complet entre la sbruti et 
la smriti en pretant a la seeonde les doctrines do la premiere, 
ou en les omettanl, Mais toutes ces explications plus ou moins 
artificielles nc peuvent pas voder les grandes differences qui 
existent entre les deux groupes litteraires et qui les distinguent 
comme produits de deux periodcs de I’liistoire intellectuelle 
indienne bien eloignees Tune de I’autre. 

Les ouvrages do la smriti ont ete ecrits a des epoques tres 
diverses et varient fortement selon leur destination, leur plan 
et leur contenu. En majorite ce sont des shastras, c’est-a-dire 
des manuols oxposant les sciences ayant un rapport plus etroit 
avec le culte et I’etudc du Veda, comme la grammaire, la 
prosodie, I’astronomie, le rituel el la jurisprudence. Les 
livres de loi, surtout, sont de la plus haute importance pour la 
vie religieuse des liindouistes, parce que leurs preceptes sou- 
mettent a unc nornie rigide et reglent jusqu’aux details 
infimes toute I’activite des differentes castes. Le livre de loi 
hindou le plus celebre e.st celui de Mauu, la « Manu-smriti ». 
D’apres I’opinion indienne, il serait d'unc origine surnatu- 
relle : Brahma, le createur du monde, le communiqua a son 
fds Manu et ce patriarche, que les Hindous considerent 
comme Tancetre de tons les homines et I’auteur de tout I’ordre 
moral et social, aurait propage le savoir ainsi acquis. Sur ce 
point les reclierches europeennes ne se rangent pas a I’avis 
des Hindous ; selon elles, I’ouvrage, bien quo des concepts 
tres vieux y soient conserves, fut compose relativement 
tard, — probablement entre le iff s. avant et le iff s. apres 
J.-C. ; de plus, ce n'est pas un ouvrage d'un seul jet, mais une 
compilation qui reproduit souvent des doctrines contradic- 
toires. La Manu-smriti n'est pas un livre de loi dans le sens 
moderne ; a part de la legislation, il s'occupe des sujets les 
plus varids qui n’ont avec celle-la qu’un rapport tres eloigne ; 
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ainsi, on traite de la creation du monde, des sacrements 
religieux, des devoirs des peres de famille et des ascMes, de 
Fart de gouverner, de la metempsycose et de beaiicoiip 
d’autres matieres. 

Les autres ouvrages consideres comme faisant partie de la 
srariti sont d'lin contenu narratif, quoiqiie Felemont didac- 
tiqiie s’y nianifeste fortement. Parmi ceiix-ci la premiere 
place revient indiscutablement an Maliabliarata. C’est line 
grande epopee heroique qui decrit on 100.000 vers doubles la 
grande lutte entre les clans Kurn et Pandn. A chaqiie instant 
Faction est interrompiie par des episodes, oii sont racontees 
toutes sortes de legendes siir les dieux et les heros. Aussi 
innombrables sont les passages savants intercales dans Faction; 
Finsertion la plus connue de ce genre ost b Bhagavadgita, 
uno poesie philosophiqiie de 700 stroplies, oii Krishna apprend 
a Arjiina la doctrine de la delivrance par Famour divin. Selon 
les hindouistes le Mahabharata serait Fccuvre du sage Vyasa 
qui plus tard fut tenu par quelques-uns pour Fincarnation de 
Vishnu. Cepondant, Fexamen philosophique a deinontre 
que celui-ci n'est pas Foeuvre homogene d’un seul homme, 
mais le resultat du travail de plnsieurs poetes. On place 
approximativemcnt Fapparition du Mahabharata entre le 
IV® s. avant et le iv® s. apres J.-C. 

En dehors du Mahabharata les Hindoos possedent encore 
une autre grande epopee nationale : le Ramayana. Celui-la 
raconte la vie du roi Rama, incarnation de Vishnu, et les 
combats qu'il livrait a Ravana, roi des geants de Lanka 
(Ceylan). Le Ramayana est moins long que le Mahabharata ; 
il n’a que 24.000 vers doubles et porteun caractere plus uni, 
malgre qu’il soit tres riche cn episodes. Son auteur serait le 
saint Valmiki, que les hindouistes designent comme le premier 
poete litteraire. Sous sa forme actuelle Fepopee presente, 
sans doute, beaucoup d'elements qui furent etrangers a 
Foeuvre originale et y sont entres lors des remaniements 
successifs. Au ii® s. apres J.-C., il sernble deja avoir eii dans 
Fessentiel son aspect actiiel : les debuts de Fepopee semblent 
remonter vers le iv® s. av. J.-G. 

A cote de ces deux epopees, les « puranas » sont les sources 
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principales de la mythologie des hindouistes. Ce sont des 
ouvrages dont I’ensemble est attribue a Vyasa, deja men- 
tionne, mais qiii proviennent de milieux litteraires complete- 
ment differents et sont rediges an cours du premier millenaire 
apres le debut de notre ere. En tout on compte 18 puranas 
dont les titres derivent generalement de noms de divinites 
(et de leurs incarnations) ou de saints, qui y jouent un role 
important. 

Le contenu des Puranas est tres varie. En premier lieu, ils 
comprennent des recits sur la creation et la fm du monde, 
les luttes des dieux et des demons, les incarnations des dieux, 
I’histoire des dynasties du soleil et de la lune, la vie des 
patriarcbes et des propbMes. Une place considerable est 
consacree au culte : on reproduit les bymnes aux dieux, on 
expose des rites pour les evenements de la vie journaliere et 
pour les fetes, on decrit certaines ceremonies de I’inauguration 
des images divines, on recoramande des mantras (formules 
magiques). Enfin, ony trouve des discussions sur des problemes 
surtout philosophiques, mais egalement sur des sciences 
plus temporelles, comme I’astrologie et la poesie. De nombreux 
puranas portent un caractere sectaire nettement marque ; 
ils sont les livres de textes de certaines associations, qui 
cherchent a prouver que le dieu adore par elles est le maitre 
supreme du ciel et de la terre. 

Enfm, d’origine purement sectaire sont les agamas et les 
tantras, les ecritures sacrees des visbnouites, sbivaites et 
shaktas. Par les adherents de certaines communautes reli- 
gieuses, ils sont apprecies a Legal des Puranas et par leur 
contenu ils ont beaucoup de commun avec ces derniers. Mais 
comme ils appartiennent pour la plupart aux epoques plus 
recentes, nous nous en occuperons plus loin. 

Dans les chapitres suivants, nous rcpresenterons la croyance 
et le culte du brahmanisme tel qu’il nous apparait dans les 
ouvrages de smriti raentionnes ci-dessus. 
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2. Le pantheon. 

C'est par la Iraiipformalion du pantheon que le changement 
de la pensee religiense s'exprimc le mieux. Les grands dieux 
vediques Indra, Agni, Surya, Soma, Vanina, ^myu et d’autres 
n'occnpent plus le premier plan dans I'interet du devot, mais 
sont jnsqn'H nn certain point refoules en seconde ligne ; 
desormais d'autres habitants celestes I'cclamcnt I’adoration 
principale, avant tons Vishnu et Sliiva, leurs epouses et leiirs 
suites. 

La croissonce du monde divin ne selaisse saisir, historique- 
raent, que dans ses contours generanx. Les grands dieux, 
Vishnu et Shiva, qui des lors dorninent le ciel et la terre, ne 
sont pas uniquement les devas vediques du meme nom, dont 
la zone de pouvoir se serait etendiie dans la croyance de 
leurs adorateurs ; ils ne sont plus les anciens personnages 
divins, dont la forme un pen vague so serait quelque peu 
precisee par Tapparition de traits individuels. Ils representent 
plutot, on ce qui concerne leurs proprietes essentiellement 
nouvelles, un conglomerat des divinitcs les plus differentes, 
souvent d'une provenance cortainement non-aryenne. Cette 
fusion pouvait se prodnire de facon'' diverses : la plus simple 
etait I’interpretation de certains dieux comme aspects spe- 
ciaux, formes d'apparition on dhncarnation d’autres divinites 
et la transplantation de tons les cycles mythiques presque 
sans modification sur Vishnu et Shiva. Par consequent, 
d’innombrables heros de clans et de- divinites locales pouvaient 
etre facilcment associes et devenir des dieux importants, 
que Ton pouvait alnrs placer a la tcte d’un systeme hierar- 
chique d’ctres supra-terrestres. A ces grands dieux s'on ajoutent 
line foule d'autres, qui an point de vue du rang et de I’estime 
occupent une place ])his effaciMq mais qui sont ncanmoins 
importants : ce sont en partie des divinites aryennes trans- 
formees, en pnrtie des adoptions de divinites purement 
dravidiennes et, enfin, des creations nouvelles de I’eternelle 
imagination productrice de mythes. 

II m’est impossible de traitor ici de tons les dieux acceptes 
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dans le pantheon brahmaniqiie, d’exposer leur histoire et de 
raconter leurs innonibrables legendes. Que le lecteur se rap- 
porte aux cbapitres correspondants de mon n Hindouisme » 
dans lequel j'ai reproduit brievement les legendes principales 
des divinites importantes. Un apercu sui'i ine( suffira ici. 

Brabina est, sans juc.'n doute, le dieu du brahmanisme le 
plus connu en Europe. Cependant, I’opinion qu'il soit le dieu 
supreme de la religion appelee d'apies son nom, est erronee. 
Le mot « brahmanisme » ne designe pas les adcptes do Brahma, 
mais, plutot, les gens qui reconuaissont les bralimanes comme 
leurs pretres et instructeurs et suivent les regies des ecritures 
completees par ceux-la. De memo les liindouistes ne sont pas 
les (' serviteurs de Brahma ■>, commo le croyaient encore les 
Portugais, entres en contact avec eux depuis la decouverte 
de la route maritime vers les Indes Orientales. Brahma est bien 
adore, mais il n'est pas leur dieu suporieur. Pourtant a un 
moment donne il somblait qu’il le deviendrait ; mais revo- 
lution passa par une aid re voie. Originairemcat Brahma est 
la personnibcation du braimia (le ncutro), do I’Absolu, de 
Tame universello. La notion do la chose imj>ersoniielle, qui est 
a la base de lout, itait hup alssindte puur pouvuir satisfaire 
aux exigences religicuses de la masse de la population : alors, 
la pensee mytiiologiquo tira (i’elle une divinite jiersonnelle et 
la nantit de traits individiiels eii lui adaplanl les legendes du 
createur du monde, de Iliranvag.u-l.)ba, de Prajapati, etc. 
Neanmoins, memo sous c.;t aspect du tout-puissant, sujet 
de personne, a I’ceil de qui rien n'esl cache, pore de tout ce 
qui fut et de toid ce ([ui >cra , comme h' decrivimt les pretres, 
il restait encori' Irop incolure ]iOur plaire an croyant. Son 
adoration resta toujoiir.s liiidtee a im petit nombre d'adeptes, 
tandis que jiour la majuriie il n’elaii pa.s im ilieu siii)reme, 
mais seulcmeiil ime eiuite clevee qui. maluie s:i participation 
importante a la creation, I'ournit pen dc ptise a rimagiuation 
et pour cidte raison ne joui* aiirim role mar([uant dans la 
fable oil dans le cullc. 

Par emit re, ^hshnu lit une asi-ensimi vertivineuse. Le dieu, 
qui se jiresente dans le Bi^veda comme and d'lndra et porte 
quelques traits de divinite sulaire, se distingue deja dans le 
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Yajurveda par son identification, souvent repetee, avec le 
sacrifice ; dans les epopees sa position devient de plus en plus 
elevee. Les dieux et les heros populaires les plus aimes sont 
declares identiques a lui. Ainsi fut creee I’idee d’un maitre 
charitable, assistant les bons dans toutes les peines et dangers. 
La grande popularite dont jouit Vishnu est due a la circons- 
tance qu'il ne trone pas au-dessus de tout en qualite de dieu 
eloigne du monde, mais que de temps en temps, il prend 
lui-meme une forme terrestre pour recompenser ses adorateurs 
et liberer le monde du mal. Ces incarnations de Vishnu ou il 
entre dans un corps animal ou humain, s’appellent avataras 
et sont un sujet tres courant dans la legende indienne. Sous la 
forme animale Vishnu preserve I’liumanite de la destruction : 
metamorphose en poisson il sauve du deluge I’ancetre Manu ; 
comme tortue, il constitue la base du mont Mandara, avec 
lequel les dieux et les demons baratterent la mer de lait pour 
obtenir I’elixir de longue vie ; comme sanglier, il retire la 
terre de I’abime ou elle fut precipitee par un demon. Moitie 
homme, moitie animal, comme homme-lion il tua un demon 
malfaisant. Comme nain, par ses trois pas (p. 56), il gagna 
I’univers. Comme Parashu-Rama il extermina les orgueilleux 
khsatriyas, Comme Rama il tua Ravana, roi des geants, 
qui lui avait ravi Sita, son epouse. Sous les traits de Krishna, 
il accomplit de grands exploits et enseigna la voie de la deli- 
vrance. En dehors de ces avataras on en cite encore beaucoup 
d'autres ; les huit evoques ici, ainsi que les deux autres plus 
recents (Buddha et le juge du monde Kalki attendu dans 
Favenir), sont consideres dans les systemes de dogmes ulte- 
riours, comme les principaux, devant lesquels les autres 
s'effacent. Les personnages memes des avataras sont d’orb 
gines tres diverses ; ainsi, les legendcs de Fincarnation en 
tortue et en sanglier sont les transformations des recits concer- 
nant Prajapati dans les bralimanas ; Raraaet Krishna sont les 
figures principalcs de certains cycles legendaires et deviennent 
eux-memes les points de rassemblement do contes de pro- 
venance diverse. 

Rudra, le dieu du Veda rcqiandant Feffroi et la terreur, 
sous le nom de Shiva (le « genereu.x ») devient, aupres de 
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Vishnu, Fun des plus importants personnages du pantheon. 
De multiples tendances opposees sont vivantes en lui. D'une 
part, il est la mort menagante (mahakala), qui apporte la 
destruction dans la tempete, le redoutahle archer qui regne 
dans la jungle ou dans les montagnes inaccessihles. D’autre 
part, c’est le grand ascete qui s’adonne a une terrible morti- 
fication et surveille le monde de son ceil de prophete. Mais, 
comme pour les Hindous la mort et la naissance ne sont que 
les elements differents du meme processus naturel, Shiva est 
non seulement la mort, mais aussi le vainqueur de la mort, 
le porteur du salut et le medecin qui secourt et, avant tout, 
il est le grand dieu de la procreation, adore sous le symbole 
du phallus. Cependant le nombre des visages de Shiva n’est 
pas encore epuise : il est, egalement, le protecteur des poetes 
et des acteurs et le mouvement cosmique meme est regi par 
lui, lorsque, en qualite de grand danseur, il conduit la danse 
de la fin du monde. Ainsi nous voyons dans Shiva les elements 
les plus heterogenes fondus en une seule unite, des traits 
propres a Fancien Rudra et ceux qui caracteriserent Agni, le 
dieu du feu ; des traits d’un dieu de la fecondite et d’un saint 
qui a renonce au monde — et tout cela reuni en une puissante 
image d’un etre demoniaque qui, Protee enigmatique, faisait 
fremir a son evocation les devots des croyances les plus diverses. 

Shiva a deux fils : Ganesha et Skanda. Ganesha est, comme 
Findique son nom, le maitre (isha) des groupes (gana) dans la 
suite de Shiva. L’histoire de ce dieu est encore assez obscure ; 
Ganapati mentionne dans le Rigveda (2, 23, 1) n’est pas notre 
Dieu, mais Brihaspati ; plus tard sont souvent appeles 
« ganeshvaras » ou <• vinayakas « les esprits d'un ordre superieur 
dont les functions consistaient a causer et a ecarter les obs- 
tacles. Dans la smriti est cite un vinayaka qui fut nomme par 
Shiva le « maitre des grmqtcs )>, et par la suite la forme de ce 
vinayaka ou ganapati se precise davantage. On le represente 
avec une tete d’elephant ; il procure le hien-etre et ecarte les 
entraves et est considere pour ce motif comme le dieu de 
Fintelligence (dhisha). Jiisqu’a nos jours, il est rcstc Fune des 
divinites les plus aimees. 11 est appele en aide le premier 
avant chaque entreprise. 
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Skanda (Kiimara, Karttikeya, Subrahmanya) est le dieu 
de la guerre et le chef de I’amite celeste. Quoiqu’il soit deja 
mentionne dans la Chandogya - iipanishad (7, 26, 2), il 
apparait pour la premiere fois de fagon precise dans les 
epopees et il fut d’abord considere coinme fils d’Agni et de 
Ganga. Ce n’est ijue la tradition qui en a fait ensuite le fils 
de Shiva. 

Le dieu do la richesse, Kubera, fut a forigine un esprit 
de la terre, gardicn des tresors. On le voit deja dans I’Athar- 
vaveda, et dans les to.xtes vediques plus recents on en fait le 
roi des esprits. Toutes sortes de legendes sont racontees sur 
son coinpte dans le Kanuiyana et dans les puranas. 

Kama, le dieu de farnour, est dejii evoque dans I’Athar- 
vaveda. Dans la poesie sanscrite classique il est, naturellement, 
tres honore. 

Les dieu.v principau.x qui occupaient dans la mythologie 
vedique le premier rang ont perdu beaueoup de leur impor- 
tance. Indra n'est plus le dieu sujireine, inais seuleinent le 
roi des habitants celestes do lang inferieur et le inaitre d’un 
paradis dans lequel les pieux savourent les joies sensuelles. 
Le grand \ aruna n a plus qii un champ d'action liniite comme 
dieu de 1 eau. Indra. \ aiaina. Siirya, Soma, Vayu, Agni sont 
consideres avec Kubera et \'ama comme les gardiens des 
huil regions du ciel. 

A cote des dieux se trouvent les deessos dont, toiitefois, 
les principales n ont pas de caractere net et ne se font remar- 
quer quo tres jieu. Les plus marquantes sont Lakshmi, epouse 
de Vishnu, qui distribue la beaute et la fortune ; Sarasvati, 
la femme de Brahma, protect rice des arts et des sciences et, 
surtout, Durga, la femme de Shiva. Durgii est au centre 
d’innombrable.s legendes et apparait sous des formes tantot 
gracieuses, tantot horribles : generidement sous les dernieres. 
En ellc se sont confundues loute une foulc de deesses a Forigine 
bien independantes 1 une ile 1 autre, les divmites bienveillantes 
des montagnes et les terribles monstres feroces honores a 
I'aide de sacrifices sanglants. 

Ln grand nombre it autres divinites jouant un role inoins 
significatif se joignent acelles-ciet sont evoquees souvent dans 
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la litterature. Dans cettc categoric rentrentles saints-voyants, 
les divinites locales dc iiiaintes especes, conime les genies des 
fleuves (Ganga, Yamuna), les esprits des serpents (Yagas), les 
sylphes cliannantes (apsaras), et les esprits et les demons 
(yakshas, vidyadliaras, caranas, siddlias et bliutas, raksl'.asas, 
pisliacas, etc.). 

Lc tableau dc.^ page.-; suivante,; donne un a{'('r(;u des divi- 
nites principales. Ce tableau inoulre egaleincnt comment les 
hindouistes representaient lours dieu.x dans les arts. 

Pour eviter des crreurs,il I'aut retiiarnuer (juc la table repro- 
duit seulement les aspects h's plus frequents; a I'occasion, de 
nombreuses divinites sont representcM's d'une autre maniore, 
avec un nombi'c plus oil moins gi and de teles, di; bras, d’attri- 
buts, etc. 

Les rapports entre les dieu.v n'etaiont jamais fi-ves d’une 
fa^on uniforme ni dans les ecritures sacrees des hindouistes, 
ni dans la croyance populaire. Tandis que beaiicoup de gens 
veneraient tons les dieu.x sans distinction, les autros choisis- 
saient un protecteur particulier, auqiiel ils rendaient horn- 
mage comme a leur « islita-devata ». Gertaines sectes consi- 
deraient un rlieu comme I'eternel, le supreme isirvara (maitre 
du monde), a qui tons les aiilres habitants celestes sont subor- 
donnes comme ses serviteurs. Alors quo les autros dieux sont 
perissables et ont acquis leur position divine seulement par 
les bonnes oeuvres accomplies dans les existences terrestres 
anterieures, I’ishvara est eternel ; i' cree, gouverne et detruit 
le tout scion sa volonte. Ainsi sort it du polytheisrnc un mono- 
theisme net, dont nous rcncontrons deja les debuts dans le 
Veda et les upanishads, mais il appnrait pour la premiere fois 
bien clairement dans les epopees et les puranas. C'est Vishnu 
ou Shiva qu’on considere comme maitre supremo du ciel et 
de la terre ; par rapport a lui, a sa force et sa signification, 
tons les autres habitants celestes occupent le second plan. 
Les partisans de ces deux dieux, les vaishnavas (vishno lites) et 
les shaivas (shivaites) se disputent la superiorite ; chacune des 
deux sectes cherche a prouver qu'aucun dieu, sauf celui elu par 
elle, ne peut etre I’eternel ishvara, qu’a ce dernier tons les 
autres dieux sont soumis et que leur culte ne peut avoir que 

GLASENAPP. — Brahma et Bouddha. 
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Brahma .... Createur du 4 avec 4 Torps rouge ; vuteineni 4 avec un rosaire, un pot une oie ou um 1. Sarasvati 
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des resultats inodestes compare aux resultats de 1’ adoration 
de celui qui est le supreme. Pour le litre d’ishvara quelques 
sectes ont egalement propose Brahma, Surya, Skanda ou 
Ganesha, mais leurs efforts n’ont donne qu’un effet modique. 

Cependant, la preseance d’un dieu pouvait etre obtenue 
aussi d’une autre fa^on, notamment, en identifiant une divi- 
nite quelconque avec I'ishvara pour la considerer ensuite 
comme Tune de ses diverses formes apparentes. Cette maniere 
de voir, que nous rencontrons deja dans le Rigveda et les 
upanishads, etait tres repandue dans I’lnde. Elle arrive a son 
maximum dansla doctrine dela trimurti, de la trinite de Brahma, 
Vishnu, Shiva. Cette doctrine declare que le dieu supreme 
se manifeste dans le monde sous trois aspects : createur, 
conservateur et destructeur. Ce systeme de trinite (qui sou- 
vent est au fond quadruple, puisque le Vishnu superieur 
apparait sous trois formes : Vishnu inferieur, Brahm& et 
Shiva) n’a jamais eu de signification dans la vie religieuse 
pratique, mais resta toujours un sujet de discussion abstraite. 

II est caracteristique du monotheisme indien qu’il se 
confond souvent avec le pantheisme. Le dieu qui vient d’etre 
presente a I’adorateur comme un etre sublime tronant dans 
le ciel est depeint immediatement apres comme une force 
eternelle qui penetre le Tout, comme Bralima, comme Tame 
de I’univers avec laquelle chaque ame est identique en essence. 

La contradiction que la pensee occidentale trouve dans 
I’existence cote a cote d’un theisme prononce et d’un pan- 
theisme evident ne frappe pas I’esprit indien. Pour lui le 
divin ne s’explique pas par les notions d’une pensee froide- 
ment pesee, mais se laisse saisir dans I'exaltation du cceur. 
La relation entre le dieu et Tame est pour lui un mystere 
incomprehensible et impenetrable ; c’est pourquoi tons les 
efforts pour la rcndre conccvable a la raison humaine doivent 
aboutir a d’infranchissablcs antinomies. 

•‘1. Le cli.te. 

Au changement des idees sur les dieux correspond un chan- 
gement egal dans le culte. La nature du sacrifice vedique, 
tout en se conservant, exmlue. Une science speciale. 
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la « mimansa », cherche a definir les devoirs degages par les obli- 
gations vediques et a evaluer la recompense dans I’au-dela 
des actes religieux meritoires. Mais le culte ancien est peu a 
pen refoule a I’arriere-plan par un mode d’ adoration different. 
Aux divinites du pantheon brahmanique, Vishnu, Shiva, 
Ganesha, Durga et a d’autres, I’hommage est rendu non sur 
les places du sacrifice, mais dans les temples. Certains sym- 
boles, comme le linga, embleme de Shiva, la pierre shaligrama, 
embleme de Vishnu, ou les idoles representant les divinites 
sous une forme figuree, occupent le point central du culte et 
sont honores par des rites specialement etablis ; on les salue 
par des hymnes, on procede a des libations, on les oint, on les 
pare et on les rejouit en brulant de I’encens, en agitant des 
lumieres, en repandant des fleurs et en offrant des aliments, 
comme le riz, ou en immolant des aniraaux. Certains jours sont 
consacres a certains dieux et celebres comme de grandes fetes, 
auxquelles on se prepare par le jeune et la veille nocturne. Aux 
journees commemoratives des dieux leurs statues sont placees 
sur des chars et promenees processionnellement, tandis qu’une 
foule nombreuse regarde le spectacle avec un pieux recueil- 
lement ou y participe elle-meme en trainant les chars de parade. 

Les exercices religieux sont consideres comme particuliere- 
ment bienfaisants, lorsqu’on les accomplit h certains endroits 
sacres. Ceux-ci s’appellent tirthas (c’est-a-dire les lieux du 
gue et de la baignade) parce quo, generalement, ils sont situes 
sur les rives des fleuves sacres dans lesquels il etait considere 
comme une bonne action dese baigner. Le Gange, la Yamuna, 
la Narmada et d’autres fleuves possedent cette force qui absout 
les peches. Leur efficacite augmente, naturcllement, aux points 
ou plusieurs cours d’eau sacres se reunissent. Hardvar, 
Benares et Allahabad (Prayaga) sur le Gange sont consideres, 
notamment par les Hindoos, comme des endroits particu- 
lierement salutaires ; cette derniere ville cst specialement 
indiquee parce quo les eaux du Gange et de la Yamuna s’y 
unissent. Cepondant, il existe encore d’innombrables lieux 
tres sacres qui doivent leur proprietes miraculeuses au sejour 
que jadis des dieux ou des heroa y firent. a la presence 
rt’idoles renommees. etc. 
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Tout le culte, dont les points principaux viennent d’etre 
exposes est, indiscutablement, totalement different des 
rites vediques, meme si on y trouve dans certains details des 
transitions. En comparant le vieux « yajna » avec la nouvelle 
« puja », on ne peut pas se defendre contre I’impression que 
la derniere n’est pas de provenance aryenne et que son adop- 
tion graduelle par les Aryas est le resultat de cette meme 
fusion des religions aryenne et dravidienne, observee deja 
dans revolution de la mytbologie. A mesure que I’element 
dravidien gagnait de I’influence, le culte du feu vedique fut 
peu a peu elimine par I’adoration des idoles et les ceremonies 
dans les temples, jusqu’a ce que, finalement, ces derniers 
fussent devenus un element integral du brahmanisme. Les 
phases separees du mouvement se voient clairement dans les 
ecritures sacrees. Dans les Vedas on trouve seulement des 
allusions isolees qui pourraient indiquer I’existence d’idoles ; 
il n’est pas question d’idolStrie officielle a I’epoque vedique, 
puisqu’il serait impossible que les manuels des rites n’eussent 
pas mentionne un point aussi capital. A mesure que se deve- 
loppe le nouveau pantheon revocation des idoles et des 
temples devient plus frequente dans la litt^rature, surtout 
chez Manu et dans les epopees. Mais nous rencontrons pour 
la premiere fois dans lespuranas des descriptions plus detaillees 
des rites. On pourrait croire que le culte des images et des 
temples etait d’abord propre aux shudras et totalement 
separe du rituel vedique des trois castes reincarnees, mais que 
peu & peu il aurait ete adopte par les brahmanes et, fmale- 
ment, dirige par eux-memes. Comme une reminiscence de 
I’opinion d’apres laquelle le culte des temples et des images, 
des tirthas, etc., ne serait que la manifestation des religions 
inferieures, on peut considerer le peu d’estime dont jouissent 
encore aujourd’hui les brahmanes officiant dans les temples, 
par opposition a leurs confreres qui remplissent les functions 
d’instituteurs ou autres. 

Les rites familiaux des castes dirigeantes dans leurs points 
essentials resterent sans changement, tels qu’ils etaient aux 
temps vediques, quoique des modifications de details se 
soient souvent produites. La coutume d’incinerer les morts 
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etait generale ; on enterrait seulement certains ascetes, 
comme c’est encore I’usage actuellement. La pratique de 
bruler les veuves avec les cadavres de leurs epoux a du egale- 
ment apparaitre a cette epoque ; an temps d’ Alexandre le 
Grand, elle est deja mentionnee par les Grecs comme une 
coutume indienne. 


4. L’iMAGE du MONDE. 

Les conceptions cosmogoniques des epopees et des puranas 
different beaucoup les unes des autres, puisqu’on attribue 
tantot a un dieu, tantot a un autre un role plus ou moins grand 
dans la creation du monde. Toutefois, a cote des doctrines 
mythologiques sur I’origine des choses, on en trouve qui 
portent un caractere plus scientifique et presentent une espece 
de cosmogonie philosophique. Tout en etant bien differentes 
selon les auteurs et les ecoles, ces conceptions ont des traits 
commons, qui se repetent toujours et peuvent etre considerees 
comme la cosmologie personnelle des brahmanes. Resumons-la 
brievement. 

Le monde est eternel par lui-meme ; il se trouve sans cesse 
en 6tat de changement. II se developpe d’une matiere increee 
et imperissable, consideree elle-meme comme une substance 
absolue ou comme une emanation periodiquement degagee 
par le supreme etre divin. Par le melange de ses ingredients 
se produisent en elle-meme les matieres subtiles et grossieres 
et, enfm, les cinq elements : le feu, I’eau, la terre. Pair et 
Tether. Ceux-ci, agglomeres, forment Tceuf du monde. Le 
dieu y entre et appelle a Texistence le dieu Brahma qui, 
alors, continue la creation dans ses details. Le monde subsiste 
aussi longtemps que dure la vie de Brahma. A son terme 
Toeuf se consume et les matieres se redecomposent pour 
redevenir substance primordiale. II y a ensuite une longue 
periode do calmo jusqu’a Taube d’une nouvelle journee cos- 
mique et la naissance d’un nouveau monde. 

All centre de Tunivers, il y a le monde terrestre habits 
par les hommes et les animaux. En has, disposes par etages, 
se trouvent Tun sous Tautre les sept patalas, les regions 
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souterraines decorees avec une somptuosite fabuleuse. Ser- 
pents et demons y vivont dans leurs palais. Au-dessous des 
patalas sont places les enters (narakas) innombrables, dans 
lesquels les pecheurs recoltent le chatiment de leurs mauvaises 
actions. Les tortures de la vie infernale sont peintes avec des 
couleurs eclatantes. Selon I’idee liabituclle les peines, quoique 
de tres longue duree, ne sont pas eternelles. Lorsque Tame a 
assez souffert pour ses crimes, elle remonte renouvelee sur 
la terre, oil elle entre dans un corps animal ou humain. 

Au-dessus du nionde terrcstre s’elevent les spheres celestes, 
d'abord le Bliuvarloka, I’espace aerien, ensuite Svargaloka, 
le doniaine des corps celestes et enfin Maharloka, Janoloka, 
Tapoloka et Satya - (ou Brahma-) loka, tons habites par les 
dieux et les sages. 

Le monde terrestre est const it ue par sept continents baignes 
par autant de mers. Au centre de la terre est situe le mont 
Meru entoure de quatre « montagnes d'appui » suivant les 
quatre points cardinaux. Sur ces montagnes poussent quatre 
arbres enormes, dont I’arbre Jambil (pommier-rose). D’apres 
son nom, le continent circnlaire qiii entoure le Meru est appel6 
« Jambudvipa ». Ce continent est divise en sept zones par six 
chaines de montagnes paralleles etondues de I’Est a I’Ouest. 
La zone centrale est a son tour coupee en trois parties par deux 
chaines dirigees du Nord au Sud ; ainsi, le nombre total des 
zones s’eleve ii neuf. La plus importante de ces zones (varshas) 
est le Bharata-varsha, la partie du monde dans laquelle nous 
vivons. 

Un ocean sale entoure comme un anneau le continent 
circnlaire Jambu. Get ocean est a son tour entoure par un 
continent renferme dans une mcr annulaire et ainsi de suite. 
Ainsi se succedent les sept continents et mors I’un apres 
I’autre. Les premiers sont nommes selon des arbres ou d’autres 
objets caracteristiques, les secondes d'apres la nature de leurs 
eaux. La derniere mer, colic <reau douce, est entouree par le 
Pays d Or, qu aiicun efre n habile et qui est enformo dans les 
montagnes anniilaires (n le monde non-monde »). 

La vie de Brahma dure dl l.OdO.OOO.OOO.noO annees. Elle 
ee divise en jours et nuits qui se succedent et durent chacuri 
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un kalpa, c’est-a-dire 4.320.000.000 ans. Chaque kalpa 
englobe 1.000 grandes periodes cosmiques, dont chacune se 
divise en 4 yugas qui s’appellent, dans I’ordre, Krita-, 
Treta-, Dvapara- et Kali-yuga et durent 4.000, 3.000, et 
2.000 et 1.000 annees divines (une annee divine est egale a 
360 annees humaines) ; chaque yuga est precede et suivi par 
un crepuscule comportant un dixieme de sa duree. Alors que 
pendant le Krita-yuga les conditions du monde etaient tres 
belles, les gens atteignaient 4.000 ans et vivaient dans la 
crainte de Dieu sans division en castes et sans travailler ; 
toutes les circonstances empirerent pendant les epoques 
suivantes et dans le Kali-yuga (age au crepuscule matinal 
duquel nous nous trouvons maintenant) nous arriverons, 
fmalement, au bas-fond. Lorsque le Kali-yuga sera parcouru, 
recommencera I’amelioration. Dans chaque kalpa appa- 
raissent 14 Manus, patriarches qui donnent les lois a rhumanite. 

A la fm de 1.000 grandes periodes cosmiques, un jour de 
Brahma est termine. II est suivi par une destruction par- 
tielle de I’univers a laquelle succede la nuit de Brahm4, 
c’est-4-dire une periode de calme general. Ainsi passeront les 
jours et les nuits de Brahma, I’un apres I’autre, jusqu’a ce que 
la vie de Brahma atteigne son terme et, apres un aneantisse- 
ment total du monde et une grande nuit mondiale, le jeu 
perpMuel de la creation divine recommencera de nouveau 
et un nouveau Brahma naitra, qui exercera exactement les 
memes functions que son predecesseur. 

L’univers est habite par d’innombrables etres vivants des 
especes les plus differentes, par les dieux et les demons, par 
les hommes, les animaux et les plantes. Tons sont des ames 
immortelles revetues d’enveloppes perissables et forcees par 
le pouvoir de leur karma d’eprouver la joie on la douleur 
sous une certaine forme d’existence et pendant un certain 
temps. Lorsqu’une vie arrive a sa fin, le corps physique se 
decompose, mais I’amc s’en va dans un corps subtil qui cache 
le potential d’une existence future definie par le karma ; 
elle rentre, directement ou par la voie detourn^e des ancMres 
(p. 87), dans un corps nouveau cr^c pour elle. T^e destin de 
chaque individu est jusqu’aux moindres details prepare paf 
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son karma. Le karma lui-meme ne pent etre retenu par rien 
dans son activite et les destructions des mondes survenant 
periodiquement ne mettent pas fm a sa puissance, mais I’inter- 
rompent seulement pendant la periode de calme general. 

Seule la delivrance met un terme a la metempsycose ; 
seul celui qui I’atteint est pour toujours arrache au tourbillon 
du sansara. Elle est done le but supreme de tous les efforts 
humains, I’unique but restant devant lui lorsque I’homme 
s’est affranchi des trois objectifs de la vie temporelle — la 
soil du plaisir, le desir d’acquisition de biens et de pouvoir, 
et I’accomplissement des lois divines et bumaines. Le desir 
de liberation des soiiffrances de la reincarnation devient 
desormais le point de mire de toute la pensee ; il est au centre 
de la morale religieuse et philosophique de toutes les ecoles et 
sectes. A quel point cette recherche de la voie vers la perfection 
s’empara des esprits de I’epoque resulte du fait que meme les 
systemes qui, a I’origine, n’enseignaient aucun ordre de salut, 
se virent par la suite dans I’obligation de s’en attacher un. 

5. Les ecoles et les sectes. 

La religion brahmanique est un systeme social base sur le 
regime des castes. Les membres de chaque caste sont soumis 
aux lois rigides qui reglent minutieusement leur nourriture, 
leurs relations conjugales, leur activite quotidienne. Meme 
si ces conditions etaient autrefois plus libres qu’elles ne le 
sont actuellement, I’organisation des castes a erige des homes 
auxquelles, a la longue, personne ne pouvait echapper. Ainsi 
toutes les manifestations de la societe, toutes les mceurs et 
coutumes ont ete soumises a des lois immuables, auxquelles 
personne ne pout s’opposer sans inconvenients sociaux. 

La liberte extraordinaire dans les articles de foi, qui a 
toujours caracterise la religion brahmanique, est on opposition 
surprenante avec la contrainte sociale. 11 n’y a jamais eu 
aucun dogme metaphysique unifiant tous les liindouistes, 
ni pape, ni instance ecclesiastique superieure pour dieter des 
lois a la pensee. Celui qui remplissait les formalites exterieures 
resultant de ses devoirs de caste, qui ne discutait pas la pri- 
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maute des brahmanes et, — rien qu’en theorie, — ne mettait 
pas en doute 1’ autorite du Veda, pouvait croire a ce qu’il 
voulait. C’est pourquoi nous trouvons dans I’lnde une quantite 
de conceptions tres differentes voisinant paisiblement, sans 
que personne en soit choque. Le fetichiste comme le poly- 
theiste, le monotbeiste, le pantheiste, meme I’athee, I’adherent 
a telle ou telle secte, telle ou telle opinion doctrinale, — 
tons pouvaient vivre selon leurs convictions, sans risquer 
d’etre exclus de la societe comme heretiques. 

Evidemment, ce trait caracteristique facilita enormement 
au brahmanisme 1’ extension de son domaine ; il fut possible 
de lui incorporer des peoples toujours nouveaux, d’un degre 
de civilisation tres varie et s’adonnant a des cultes bien diffe- 
rents, puisqu’il etait possible d’en faire des castes et de les 
adopter ainsi, sans avoir d leur imposer aucune modification 
profonde de leurs convictions religieuses. 

La tolerance du brahmanisme se manifeste le plus distinc- 
tement dans le fait que six systemes philosophiques, en 
partie diametralement opposes I’un a I’autre, sont consideres 
tons ^ la fois comme egalement orthodoxes. Ces six « darsha- 
nas » ont re§u leur definition precise au premier siecle apres le 
debut de notre ere dans des theses conservees jusqu’a ce jour. 
La circonstance que les idees fondamentales, quoique sous 
une forme moins systematique, se trouvaient deja dans les 
epopees et dans d’autres ouvrages, prouve que les darshanas 
furent crees longtemps avant I’epoque a laquelle ils furent 
fixes litterairement. On depasserait les cadres de ce livre, 
consacre a I’histoire des religions indiennes, en exposant ces 
six systemes dans leurs details essentiels, comme j’ai essaye a 
le faire dans mon ouvrage « Der Hinduismiis » pp. 272-317. 
Je suis oblige de me borner ii de breves esquisses de quelques 
doctrines capitales au point de vue historico-religieux. 

Les six darshanas sont ranges en trois paires, suivant 
I’usage ancien, parce qu’il y en a toujours deux qui sont 
places en liaison etroite et se completent mutuellement. Nous 
observerons done cette coiitume et commencerons par les 
deux systemes deja mentionnes dans ce qui precede : la 
mimansa et le vedanta. 
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La mimansa, dont Touvrage principal est constitue par les 
Mimansa-sutras attribues a Yaimini, s’occupede I’explication 
de I’eternel, incree et autoritaire Veda, de Texamen des 
preceptes concernant I’ceuvre du sacrifice et de la discussion 
de son sens et de la recompense qu’il garantit dans I’au-dela. 
II revendique la valeur inviolable de la loi du karma qui exerce 
un pouvoir illimite sur les ames eternelles. A I’instar de la 
pbilosophie du temps des brahmanas, la mimansa nie I’exis- 
tence d’un dieu supreme gouvernant le monde. La theorie de la 
delivrance est etrangere a la mimansa primitive. Elle fut rem- 
placee plus tard, chez ceux qui en avaient besoin, par un 
systeme si etroitement lie a la mimansa, qu’on fa designe 
comme !’« uttara-mimansa », « la discussion posterieure » : le 
vedanta. Le vedanta est la pbilosopbie qui cherche a unifier 
les doctrines exposees dans les upanishads. Etant donne leur 
diversite extreme, cette tache n’etait pas facile ; il y eut done 
deja dans un passe eloigne differentes ecoles d’aupanishadas 
(adeptes des upanishads), qui s’ecartaient Tune de I’autre 
dans I’interpretation de nombreuses particularites. Le livre 
d’enseignement du vedanta, qui acquit plus tard une valeur 
canonique, est le Brahmasutra de Badarayana, que la tradi- 
tion identifia plus tard avec le saint legendaire Vyasa (p. 106). 
Get ouvrage est compose d’aphorismes si brefs que la plupart 
ne peuvent etre compris sans commentaires. II en resulta 
que les interpretes du Brahma-sutra ont eu dans la suite 
toute facilite pour y introduire leurs opinions personnelles, 
aussi facilement qu’ils pouvaient les extraire des passages 
des upanishads. La doctrine presentee par Badarayana meme, 
autant que nous puissions le voir par fexamen impartial de 
ses sutras obscurs, semble etre la suivante : fame individuelle 
est une partie de I’eternel esprit universel, du brahma, qui 
s’epanouit dans le monde. La reconnaissance de funite de 
I’etre avec fAbsolu conduit fame vers la liberation. Celle-ci 
consiste dans la fusion de fame individuelle avec fame uni- 
verselle, sans que, cependant, toute son individualite soit de 
ce fait dissoute sans trace. Nous nous occuperons plus tard 
des autres explications do la doctrine donnees par les diffe- 
rents maitres. 
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Alors que mimansa et vedanta se rattachaient intimeraent 
au Veda et aux upanishads, les autres « darshanas », au con- 
traire, prirent une place independante, meme lorsque theori- 
quement ils reconnaissaient la valeur de la sainte revelation. 
Le sankhya, dont le fondateur passe pour etre le saint fabu- 
leux Kapila, mais dont I’expose le plus ancien arrive jusqu’k 
nous, — la Sankhya- Karika d' Ishvarakrishna, — date du 
siecle apres J.-C., enseigne I’existence de deux substances 
completement differentes Tune de I’autre. Une categorie de 
substances est celle des anies individuelles (purusha) pure- 
ment spirituelles, inactives, inalterables ; a celle-la est opposee 
la matiere premiere cosmique (prakriti), inanimee mais active. 
La prakriti passe periodiquement par des etats de calme, 
d’evolution et de reabsorption. Elle se deploie et produit 
I’univers en faisant agir I’un sur I’autre ses trois elements, 
dits gunas, c’est-a-dire sattva le leger, le clair, le joyeux, rajas 
le mobile, le stimulant, le passionne, et tamas le lourd, I’obs- 
cur, le reprimant, qui etaient en equilibre avant le debut de 
revolution mondiale. Par cette reaction se produit une mate- 
rialisation progressive ; il se forme d’abord les substances fines, 
qui sont les bases de ce que nous appelons la vie psychique ; 
ensuite les elements subtils et les elements epais. De la pra- 
kriti sort la bouddhi, organe du discernement ; de celle-ci sort 
I’ahankara, le « faiseur de Moi «, c’est-a-dire I’organe mettant 
le monde exterieur en rapport avec le Moi. De I’ahankara 
proviennent d’une part le manas, organe de la pensee, les 
cinq sens de la comprehension et de I’activite, d’autre part 
les matieres fondamcntalos des cinq elements subtils. Des 
elements subtils sortent les grossiers, qui forment les corps 
materiels visibles partout. En realite, les ames ne sont pas 
en plus proche relation avee le corps que le rayon de la lune 
ne Test avec les dots dans lesquels il se reflechit. Mais dans 
leur ignorance elles s’imaginent liees avec les corps terrestres, 
et, en apparence, passent par le plaisir et la souffrance, sou- 
mises h la loi du karma. Lorsqu’clles reconnaissent leur dif- 
ference absolue avec la matiere, cette liaison iliusoire cesse : 
fame redevient ce qu’elle etait depuis toujours, un esprit 
immateriel pur qui est isole de toute substance physique et 
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n’eprouve plus aucune douleur, mais ne possede plus de 
conscience (parce que les organes necessaires a I’activite psy- 
chique lui manquent). Le sankhya dans sa forme classique 
est athee puisqu’il ne reconnait que 1’ existence des dieux 
perissables dans les mondes supra-terrestres, mais non la pre- 
sence d’un dieu supreme gouvernant I’univers. Cependant, il 
y eut egalement des ecoles sankhyas theistes. 

Sur beaucoup de points le sankhya s’accorde avec le yoga, 
dont I’ouvrage principal, le Yoga-sutra, est attribue a Patan- 
jali. Pourtant, le yoga enseigne I’existence d’un dieu superieur, 
d’un Purusha qui depuis I’eternite est libre de toute souffrance 
et de toute ignorance, qui apprend a I’humanite le chemin 
vers I’affranchissement et facilite la liberation des douleurs a 
ceux qui meditent sur lui. Au fond, le yoga n’est pas un sys- 
teme philosophique expliquant I’univers, mais, plutot, un 
enseignement methodique de la perfection spirituelle. II 
donne une instruction precise sur la maniere de conduire sa 
vie a ceux qui s’occupent de lui. On cite huit « membres » 
du yoga qui marquent la voie du salut. Ces huit « membres » 
sont : 1° la bonne conduite morale qui comporte I’obligation 
de ne pas nuire aux etres vivants (ahins^), la veridicite, la 
chastete, rhonnetctc, le refus d’accepter les cadeaux ; 2° la 
purete exterieurc et interne (proprete, moderation, ascese, 
etude, devouement a Dieu) ; 3° certaines attitudes et positions 
du corps (asana, la maniere de s’asscoir) ; 4° des exercices 
respiratoires ; 5° la suppression du contact entre les organes 
sensuels et les objets ; 6” la concentration de la pensee sur un 
point determine ; 7° la meditation et 8° la meditation inten- 
sive, I’absorption. L’execution consciencieuse et systematique 
de ces exercices separe I’ame de la matiere, fait naitre en elle 
certaines forces merveilleuses et, fmalement. lui procure la 
delivrance. 

Enfm, evoquons encore les deux autres systemes, vaishe- 
shika et nyaya qui furent, toutefois, de moindre importance 
que les precedents pour la vie rcligicuse proprement dite. Pour 
cette raison nous n’en parlerons que brievement. 

Le vaishoshika de Kanada, dont le sutra est attribue par 
Jacobi au P’’ s. apres J.-C., explique le monde en supposant 
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I’existence de neuf substances, notamment : 1° Tether, Tes- 
pace et le temps qui sont uniques ; 2° les incalculables atomes 
des elements terre, eau, feu et air ; 3“ les innombrables ames 
individuelles et 4° leurs organes de la pensee (manas) tout 
aussi nombreux. Le nyaya de Gotama, dont le texte instruc- 
tif, le Nyaya-sutra, date des s. apres J.-C., est un sys- 

teme de dialectiqtie qui expose 16 categories de logique. Plus 
tard les deux systemes furent fondus en un seul, comme se 
completant Tun par Tautre. Contrairement aux autres darsha- 
nas, Telement religieux dans ces deux-la passe au second plan 
devant le besoin d’expliquer le monde d’une maniere scien- 
tifique et objective. Neanmoins, par la reconnaissance de 
Texistence de Dieu et de Tactivite du karma ils regoivent aussi 
Tempreinte typique de la metaphysique hindoue. Ils indiquent 
la route vers la delivrance : selon eux le salut s’obtient par 
la connaissance exacte de la realite. 

Les six (( darshanas » ont tons exerce une grande influence 
sur la formation de la conception brahmanique de Tunivers. 
Vedanta, sankhya et yoga avaient le plus fort ascendant sur 
la pensee religieuse. Deja dans les upanishads recentes et dans 
le Mahabharata ces systemes sont exposes d'une maniere non 
methodique et, souvent, entremeles ; sous une forme vulga- 
risee ils paraissent egalernent dans les puranas et dans la 
poesie profane. Jusqu’a nos jours les sectes hindouistes puisent 
dans leurs idees pbilosophiques, qui sont devenues un bien 
cnmmun et en construisent leurs dogmes d’une fagon plus ou 
moins eclectique. 

Bien que la religion brahmanique, grace a sa nature parti- 
culiere, tolere Tune a cote de Tautre les idees les plus diver- 
gentes, un grand nombrc de sectes se sont formees dans son sein. 
Depuis toujours et a present encore, ces sectes ont compte 
parmi leurs adherents convaincus et defmitifs un nombre 
relativement restreint d’hindouistes. Mais sur la totalite elles 
ont eu une grande influence, parce que leurs opinions trou- 
verent un echo en dehors do leurcercleetroit d’adeptes et ont 
agi sur la pensee et le sentiment de la grande masse du peuple. 
Sans doute, certaines sectes ont ete au debut en opposition 
avec Torthodoxie brahmanique, mais leur predilection pour 
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un dieu et leur preference pour un systeme de rites different 
du culte vedique furent traitees d’heterodoxie par les repre- 
sentants de la foi ancienne. Toutefois, ces controverses se 
sont apaisees et certains ouvrages d’une nature d’abord pure- 
ment sectaire, non seulement furent enterines par des croyants 
orthodoxes, mais furent meme admis dans le corps de la tra- 
dition sacree. 

Parmi les sectes qui ont laisse leurs traces dans les epopees 
et les puranas, cedes des vaishnavas occupent le premier 
rang. Vishnu est adore comme le maitre unique et eternel 
du monde, tout en etant compare au Brahma. Dans ses incar- 
nations, notamment comme Krishna et Rama, il est apparu 
sur la terre ; certaines ecoles vouent une veneration speciale 
a Tun des deux personnages considere comme plus eminent. 
Des speculations variees ch.erchent a eclaircir le rapport entre 
Vishnu et le monde. Une doctrine, enseignte deja dans le 
Mah^hharata et qui joua plus tard un grand role dans la theo- 
logie systematique des vaishnavas, est cede des vyuhas, des 
epanouissements de Vishnu. Selon ede, de la forme superieure 
de Vishnu, dite « Vasudeva », serait issu le « sankarshana » 
relie a la matiere cosmique par Fame individuede ; du san- 
karshana serait sorti le « pradyumna «, qui correspond a For- 
gane de la pensee (manas) cosmique ; du pradyumna serait 
venu F « aniruddha », Fahankara cosmique. Dans le nomhril 
de Faniruddha poussa un lotus et dans celui-ci naquit Brahma, 
duquel tons les etres mobiles et immobiles detiennent leur 
existence (25). 

Les vyuhas tirent leurs noms des personnages qui jouaient 
un role dans la legende sacree de Krishna. La base de tous les 
vyuhas, Vasudeva, est Krishna lui-meme ; Pradyumna est un 
fils de Krishna, Aniruddha un fils de Pradyumna et San- 
karshana (Balarama) le frere aine de Krishna. Comme Krishna- 
Vasudeva avait ete identifie avec le dieu universel Vishnu, 
les noms des trois hommes qui lui etaient le plus proches furent 
aussi transplantes dans la sphere divine. 

Plus importantes pour Fensemble de Fevolution indienne 
furent les doctrines morales cxposees par les vaishnavas dans 
la Bhagavadgita. Lorsque Fidee que la vie a peu de valeur et 
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que la delivrance est necessaire cut pris solidement racine, les 
moeurs ascetiques appamrent aussitot comme Fideal le phis 
eleve tandis que I’activite, comme engendrant toujours le 
nouveau karma, devint quelque chose qu’il 6tait preferable 
d’eviter. Cependant, etant donne que la renonciation a toute 
activite etait possible seulement pour quelques-uns et imprati- 
cable pour la masse, on trouva une issue dans la doctrine de 
Taction conforme au devoir qu’on accomplissait sans tenir 
compte des resultats, uniquement pour satisfaire le commande- 
ment divin. Cette facon d’agir doit mener au salut aussi bien que 
Tascese, en transposant le renoncement au monde de la vie exte- 
rieure dans la vie interieure, dans le sentiment. Cette doctrine 
est en rapport intime avec le nouveau dogme du salut. Tous les 
systemes philosophiques declaraient que la delivrance ne pent 
etre obtenue que par la connaissance. La Gita ne discute pas 
la valeur de la connaissance, mais recommande, cependant, 
encore une autre voie do salut, plus facile : la pratique de 
Tamour de Dieu (bhakti). La confiance sans reserve en 
Vishnu, Tabandon de soi-meme a sa volonte, procurent k 
Thomme la grace divine, qiii le retire de la mer de la metem- 
psycose. La strophe, dite « le vers de la quintessence », de la 
Bhagavadgita expose cela de la maniere la plus nette. Krishna 
parle h Arjuna (11,55) ; 

« Celui qui toujours dans les arles de la vie ne pense qu'a moi, 

Qui m’aime le plus et m’est entiereinent devoue, 

Qui ne hait personne et ne s'attache a auciino chose, 

Celui-la, 6 fils de Pandu, un jour m’atteindra. » 

La doctrine de grace nettement theiste n'empeche pas 
d’autre part les vishnouites de croire a Tunite substantielle 
d’une ame individuelle et do Vishnu (Vasudeva) et de poser 
la reconnaissance de cette identitc comme une condition du 
salut, en se rapportant aux paroles de Krishna (Bhagavad- 
gita 7, 19) : 

« Celui qui, etant souvent ne, 

A su piinetrer la pleine verite 

Et a reconnu Va.sudeva comme le Tout, 

Lui seul viendra chez moi, mais un sage pareil est difficile a trouver. » 
L’idee que Shiva est le dieu supreme se d^gage dejh dans 
les upanishads r^centes. Dans la Shvetashvatara-upanishad on 

GLASENAPP. — Brahma ©t Boiicldha. U 
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glorifie Shiva comme le Brahma personnifie ; le dieu est com- 
pare a un magicien ; I’univers est represente comme une illusion 
(maya) et on apprend qu’elle est impregnee des elements 
faisant partie du dieu. Ici nous rencontrons la notion de la 
maya, illusion universelle, qui prend plus tard une signifi- 
cation capitale dans la philosophic, mais elle ne peut certai- 
nement pas encore etre comprise dans son sens futur de 
I’acosmisme. On apprecie le yoga comme un chemin vers la 
liberation. De semblables doctrines sont enoncees egalement 
dans I’Atharvashiras-upanishad. La on appelle Shiva Pashu- 
pati, « le maitre des creatures », I’epithete qu’on lui ajoute 
plus tard avec predilection dans la theologie shivaite. L’usage 
de se couvrir de cendre est aussi considere comme un vceu des 
pashupatas et cette coutume est encore courante chez les 
ascetes shivaites actuals. Le Mahabharata mentionne egale- 
ment le systeme des pashupatas, des adeptes (pashu, mot a 
mot « betail ») du maitre (pati), qui par leur foi en lui veulent 
denouer les liens (pasha) du monde. Dans les ouvrages epiques 
on trouve deja des passages shivaites, mais ils ne sont ni aussi 
nombreux, ni aussi importants que les parties vishnouites. 
Par contre, dans les purSnas nous rencontrons souvent des 
passages prouvant I’existence de sectes shivaites ; on cite, 
egalement, les noms des maitres qui passent pour des incar- 
nations de Shiva. 

Les sectes monotheistes qui adoraient comme le souverain 
supreme du monde Brahma, Ganesha ou un autre dieu, exis- 
taient aussi a cette epoque ainsi qu’en temoigne la litterature, 
mais on ne connait que peu de chose sur leur compte et leur 
signification semble minime. Par contre le culte de Durga 
faisait des progres constants ; nous en parlerons en detail 
dans le chapitre prochain. 

6. Les tantras et le shaktisme. 


Des le milieu du Dt millenaire de notre ere une serie 
d’ouATages religieux appeles « tantra », c’est-a-dire «iivres», 
sont de plus en plus apprecies dans la vie religieuse hindoue. 
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Chez leurs fid^es les tantras passent pour des revelations 
divines. On les rattache aux autres ecritures sacrees en les 
considerant comme une partie du 5® Veda perdu, ou on declare 
qu’ils sont les oeuvres religieuses de I’epoque actuelle. Comme 
I’affirme un passage du Kularnavalantra, chacun des quatre 
grandes periodes cosmiques a son groupe d’ecritures qui lui 
servant d’autorite cultuelle : le Krita-yuga a la shruti (le Veda), 
le Treta-yuga la smriti, le Dvapara-yuga les puranas et le 
Kali-yuga les agamas (tantras). Un autre texte considere 
I’ensemble des ecritures sacrees comme un organisme vivant 
et con^oit les differents groupcs d’ouvrages comme des parties 
constituantes du Shabda-Brahma (c’est-a-dire de I’Absolu sous 
I’aspect de la parole) : les Vedas representent son ame indivi- 
duelle ; les 6 systemes philosopbiques, ses organes sensoriels; 
les puranas, son corps grossier ; les ouvrages smriti, ses 
mains et ses pieds et tons les autres sbSstras (livres d’instruc- 
tion), ses cheveux. Mais les tantras soraient le paramatman, 
I’esprit cosmique qui est a la base de tout. D’apres ce qui 
vient d’etre dit nous voyons combicn etait grande la signifi- 
cation des tantras dans la croyance de leurs adeptes ; toute- 
fois, seulement pour ces derniers, puisque dans Thindouisme 
il y a toujours eu des courants qui ont renie completement les 
tantras. 

Le nombre des tantras est extraordinairement eleve ; en 
general il est impossible de I'evaluer exactement, parce qu’a 
chaque instant surgissent de nouveaux ecrits, pretendant a 
I’autorite supreme. Un classement distingue trois groupes de 
64 tantras. Le premier groupe comprend les tantras de la 
region « Vishnukranta », c’est-a-dire du pays qui s’etend des 
monts Vindhya jusqu’a Chittagong (done, surtout le Bengale) ; 
les ouvrages du second groupe sont ceux de la region Ratba- 
kranta, c’est-a-dire du pays entre Vindhya ct la Chine ; les 
tantras de la troisieme region, Ashvakranta, proviennent du 
reste del’Inde (26). Un autre classement part du point de vue 
sectaire et accepte 108 agamas des vishnouites, 28 des shivaites 
et 77 des shaktas. Neanmoins tons ces cssais do coordination 
de la grande litterature tantriquo sont plus ou moins arbi- 
traires, de memo que toutes les enumerations sont incompletes. 
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Les tantras sont presentes sous la forme de dialogues. Leur 
contenu est tres varie : les hymnes succedent aux instructions 
philosophiques, cote a cote se trouvent des discussions sur les 
sujets les plus diflerents ; mais surtout et en premier lieu ils 
s’occupent de I’expose de certains rites, en y ajoutant des 
indications pour les exercices du yoga et des operations 
magiques d’une extreme diversite. 

Les theories philosophiques des tantras, comme celles des 
epopees et des puranas, sont fortement influencees par les 
idees du vedanta et du sankhya, mais elles contiennent aussi 
beaucoup d’elements nouveaux. Pour leur presentation et 
leur critique il ne faut pas perdre de vue que les tantras furent 
avant tout des manuels pratiques des rites ; leur but n’est 
pas I’expose theorique d’une conception du monde et de la 
vie, mais plutot une description minutieuse des precedes et 
des exercices necessaires pour arriver aux fins transcendan- 
tales. Toute la philosopbie indienne est une philosophie pra- 
tique, puisqu’elle veut indiquer la route vers la delivrance ; 
Dependant dans les tantras ce trait, commun aux livres d’en- 
seignement de tous les darshanas, est beaucoup plus accentue, 
parce que pour eux le but pratique predomine. Leur but est 
la sadhana, I’indication des methodes defmies qui conduisent 
a la perfection. Les tantras sont les manuels des rites de 
I’epoque post-vedique ; ils donnent des instructions pour 
I’erection des temples et des statues des dieux et pour les 
ceremonies du culte ofTiciel et prive. 

Un grand role est joue dans le culte paries mantras, c’est-h- 
dire les syllabes sacrees comme hrim, krim, phat, auxquelles une 
signification mystique est attribuee. Si I’Absolu est la parole 
eternelle (shabda), chaque mantra est quelque chose de divin, 
une manifestation des forces surnaturelles, qui permettent a 
celui qui les connait de produire des effets transcendents. Les 
mantras sont murmures separement ou en certaines combi- 
naisons. Ils sont aussi figures par des diagrammes souvent 
graves sur metal et ensuite veneres h I’egal des images des 
dieux. 

La prononciation des mantras est accompagn^e de gestes 
appropries. Une signification speciale est attribuee k I’acte 
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dit « nyasa ». L’adorateur, en pronongant un mantra, touche 
line certaine partie du corps avec le bout des doigts de la 
main droite. Ainsi doit s’effectuer I’entree de la divinite qui 
ecoute le mantra dans le corps de son adorateur, ce qui prouve 
I’identit^ des deux personnages. A la base de toutes les doc- 
trines et pratiques tantriques se trouve la conception, que le 
monde entier dans Tensemble de ses phenomenes forme un 
bloc, oil le plus petit pent agir sur le plus grand, puisque des 
fils mysterieux relient le tout au fondement eternel de I’uni- 
vers. 

Des sectes et des systemes divers prennent la parole dans 
les tantras. Beaucoup d’entre eux sont caracterises par un 
nouvel element, etranger aux autres ouvrages rituels arcbai- 
ques connus et qui s’ajoute aux elements anciens, deja presents 
dans les brahmanas et les puranas. C’est le « shaktisme », 
c’est-b-dire le ciilte de divinites feminines auxquelles on attri- 
bue un role plus ou moins scrieux dans le mouvement universel 
et dans la recherche du salut. La position que le shaktisme 
occupe dans tel ou tel ouvrage tantrique est bien variee. Dans 
les uns elle est tellement accentuee, que tantrisme et shaktisme 
semblent former une union inseparable ; par ailleurs il appa- 
rait dans d’autres comme un appendice insignifiant ou 
il manque completement. Cela prouve que le tantrisme et le 
shaktisme ne sont pas identiques, comme on le croyait aupa- 
ravant, mais qu’ils ont des racines differentes et ne font que 
s’accorder dans beaucoup de cas. Il est bien probable que le 
tantrisme avait deja forme dans I’essentiel sa doctrine de 
ceremonies, de precedes de consecration, de formules magiques 
et de gestes rituels, lorsque le shaktisme fit irruption dans 
son monde spirituel et attira ensuitc de plus en plus fortement 
la mentalite religieuse de I’lnde dans son domaine. 

Ici il ne rentre pas dans ma tacbe d’analyser en detail 
dans quelle mesure et sous quelles formes les idees shaktistes 
des tantras influencerent les sectes vislmouites et shivaites ; 
quelques renseignements seront donnes plus loin a ce sujet en 
parlant des sectes de riiindouisme actuel. Jeme borneraidonc 
a exposer exclusivement les doctrines et les rites tantriques 
des shaktas, c’est-k-dire des sectes pour lesquelles la « sbakti », 
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deesse personnifiant la force fondamentale de I’univers, 
represente I’nltime et supreme principe du monde. 

Comme nous I’avons deja vu dans le Veda, ainsi que dans 
les epopees et les puranas, a cote des dieux se tenaient leurs 
epouses. Toutefois, il est entendu, en general, que I’element 
feminin est place bien a I’arriere-plan derriere les dieux. Si on 
fait exception de quelques personnages comme Ushas, Saras- 
vati et, surtout, Durga, qui jouaient deja a cette epoque un 
certain role, la foi religieuse, du moins cede qui a ete consignee 
dans la litterature, n’avait affaire qu’a des divinites masculines. 
A present le tableau change. Certaines deesses s’avancent 
de plus en plus vers le premier plan de la pensee et meme avec 
un tel succes, qu’actuellement quelques sectes leur donnent 
la place principale et adorent une deesse en qualite d’etre 
supreme dominant le monde. 

La cause de ce revirement dans les idees doit en premier lieu 
§tre cherche dans le fait que I’esprit des peuples non-aryens 
prit une influence plus forte sur la formation de la pensee 
religieuse et qu’a present cette influence a aussi trouve son 
expression dans la litterature sanscrite. II parait certain 
que le culte de Durga et d’autres deesses de ce genre est en 
grande partie d’origine non-aryenne. II est deja remarquable 
que les ecrits qui I’exposent n’assignent point aux shudras 
une place inferieure par rapport aux « reincarnes », mais 
soulignent constamment que tous les bommes peuvent a 
titre egal se consacrer au service des shaktis. Ensuite, la 
circonstance que le sbaktisme tenait toujours une position 
dominante surtout dans les regions oii la population autoch- 
tone constituait une forte majorite, temoigne que celui-ci 
etait au debut un culte non-aryen. 11 est tres probable que 
des influences etrangeres non-indiennes ont pu aussi colla- 
borer a la formation de la croyance et du rite. .Sir John 
Woodroffe, qui actant de merite pour I’etude de la litterature 
tantriquc, cite quelques passages do textcs, ou le rituel tan- 
trique est designe par le mot « einacara » (ii pen pres « le rite 
chinois )>) ou « Mahacina » (« la Grande Chine », c’est-a-dire 
le Tibet) est indique comme son pays d’origine (27). II est 
curieux aussi, que la fleur sacree de Durga soit la « java », 
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la soi-disant arose de Chine » (Hibiscus rosa sinensis) qui, comme 
I’indique son nom, croit surtout dans la Chine meridionale ; 
il est possible qu’elle ait ete de bonne heure importee dans 
rinde. La grande expansion des cultes shaktistes dans les 
pays purement mongols comme le Tibet, le Sikkim et 1’ Assam, 
et dans les regions de ITnde anterieure dontles habitants trahis- 
sent un fort melange de sang mongol, comme les Bengalis, 
montre que la race jaune n’est pas sans avoir pris part k la 
formation du shaktisme. 

Le culte des shaktis remonterait, par consequent, a I’ado- 
ration des divinites feminines qui etaient en vogue chez divers 
peuples non-aryens. Cependant, il manifeste aussi une parente 
indiseutable avec les religions aryennes de ITnde, non seule- 
ment par les formulas et rites vediques, qui paraissent inti- 
mement lies a lui dans la litterature sanscrite, mais aussi 
parce que toute une serie d’usages tantriques jouent deja un 
role dans le culte du Veda, comme le sacrifice animal et 
humain, I’emploi des boissons enivrantes, le role sacre du 
coit, I’usage des syllabes mystiques etc. Les savants hindous 
ont fait ressortir une foule d’analogies ; on ne pent nier que 
des interrelations existent entre I’Atharva-veda et les tan- 
tras (28). 

Le culte des shaktis date des ^ges primitifs, puisque de 
puissantes deesses sont honorees par des rites orgiaques 
chez divers peuples anciens (Cybele, Astarte, Mylitta, etc.) ; 
il semble de meme avoir toujours existe dans ITnde. Par con- 
sequent, la valeur historique du shaktisme ne reside nulle- 
ment dans la nouveaute de son apparition dans ITnde, mais 
dans le fait que les cultes, qui jusqu’h present comptaient 
leurs adeptes seulement parmi les peuples non-aryens et 
parmi les classes inferieures, atteignent peu a peu les premiers 
rangs des religions elevees et produisent une litterature volu- 
mineuse. L’attention qu’ils susciterent dans les milieux 
savants les fit monter dans une sphere superieure. Elle les 
fit incorporer dans le systerne des croyances ct leur donna 
un fondement philosophique profond. 

C’est vers le milieu du mdlenaire aprcs J.-C. que le 
shaktisme, aprcs avoir ete une religion populairc, devint une 
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religion ayant ses traditions ecrites, quoique les premiers 
pas vers cette evolution aient ete faits beaucoup plus tot. Le 
cortege victorieux des doctrines tantriques s’Mendit a travers 
tout le sol de la peninsule, et aujourd’hui encore sont regies 
selon les preceptes des tantras beaucoup de points essentials 
des rites dans les temples hindouistes, depuis le Gauri-Shan- 
kara (la raontagne dans 1’ Himalaya dont le nom rappelle 
I’linion de Shiva [Shankara] avec Durga [Gauri]) au Nord 
jusqu’a la partie mcridionale extreme du continent, le Cap 
Comorin (de « Kumari », une epithete de Durga). 

Un expose de revolution historique du shaktisrae, de ses 
debuts jusqu’a la conquete de la position importante qu’il 
occupe encore aujourd’liui, est pour le moment impossible, 
les materiaux n’ayant etc etudics qu’insufBsamment. Nous 
nous bornons a un resume general des principes fondamentaux 
tels qu’ils sont developpes dans les oiivrages tantras clas- 
siqiies, qui appartiennent pour la plupart au 2® raillenaire 
apres J.-C. et servent encore de nos jours de regie pour les 
shaktas. 

Les shaktas so divisent en 4 sampradayas (Kerala, Kash- 
mira, Gauda, "Vilasa) qui comptent a leur tour une serie 
d’ecoles. Parmi celles-ci nous trouvons les representantes des 
doctrines et des pratiques les plus primitives et les plus elevees, 
qui s’ecartent loin Pune de I’autre tout en ayant certains 
traits communs. Les lines celebrent des orgies et ofTrent 
d’epouvantables sacrifices humains (comme les thags) ; 
d’autres enseignent une sublime philosophie pantheiste et 
suivent des rites minutieusemcnt detailles pour detacher leur 
regard de la terre et le diriger vers la divinite. Puisque nous 
decrivons dans ce livre de preference les religions superieures 
representees dans la litterature, nous allons esquisser ci- 
dessous un tableau du shaktisme approfnndi philosophique- 
ment et theologiquemont. 11 est necessaire de le souligner 
ici expressement, puisqu’il existe justement dans le shaktisrae 
populaire des traits vigoureux du culte primitif, qui paraissent 
bien pales dans les doctrines a base philosophique, telles que 
nous les ofTre la litterature. 

Le concept raetaphysique fondamental du shaktisme est 
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moniste. La seule chose reellement existante est I’esprit 
absolu, le Brahma. Sous son aspect statique le Brahma est 
« Shiva », le bienheureux, I’immuable, I’inaccessible a tous 
les changements terrestres. Sous son aspect dynamique le 
Brahma est « shakti », la force qui produit, porte et reabsorbe 
tous les corps physiques ; c’est le principe qui se transforme 
perpetuellement, qui se manifeste dans la matiere grossiere 
ou subtile et qui par son pouvoir magique (maya) provoque 
les multiples phenomenes de I’univers. L’ Absolu par lui-meme 
est asexuel ; comme I’esprit non-actif il est represente par 
Shiva, par Fhomme (Purusha). Comme le principe qui engendre 
alimente et conserve le tout, il est I’active prakriti, la nature, 
la « deesse » (Devi), la grande mere. Done, Shiva et shakti 
sont d’une meme substance, des formes differentes de I’Un 
eternel, et lorsque dans les tantras Shiva et la shakti sont 
representes comme deux personnes distinctes qui se parlent, 
ce dialogue n’est qu’apparent : en realite le dieu adresse 
son discours k lui-meme. 

L’ Absolu se dedouble apparemment et par son deploie- 
ment forme le monde a I’aide de sa shakti. Cette e.xtension de 
I’Absolu est indiquee en detail dans les systemes philoso- 
phiques des sh^ktas, ainsi que dans les doctrines des sectes 
shivaltes qui reposent sur des bases analogues. On montre 
comment par I’auto-restriction de I’esprit s’elevent graduelle- 
ment les 36 tattvas (principes fondamentaux) et comment 
ainsi naitle Tout dans lequcl les ames innombrables savourent 
les fruits de leurs actes, tant quo I’lmivers n’arrive pas k son 
terme dans un crepuscule mondial, pour etre refait h neuf 
apres une periode de repos. 

Si I’Absolu sous les aspects de Shiva et de shakti est I’unique 
chose reelle, toutes les ames isolees sont en verite identiques 
k lui. La reconnaissance de cette unit6 est la delivrance du 
sansara, la disparition des homes qui donnaient a I’individu 
I’impression d’une existence individuelle independante. La 
liberation est raffranchissement de la forme individuelle ; 
elle ne peut etre obtenue que par la renonciation au monde 
des formes. Ce but ne peut etre atteint que par un petit 
nombre d’elus seuleinent, arrives k la perfection supreme 
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durant de nombreuses existences ; cependant, il est du devoir 
de tons les etres de devenir fmalement murs pour la deli- 
vrance. II faut epurer I’esprit de toutes les scories qui lui sont 
inherentes. L’expedient pratique ce sont les rites qui conduisent 
a I’aneantissement des impulsions physiques. L’importance 
enorme attribuee au rite comme stimulant la purification est 
un trait caracteristique des tantras, contrairement a d’autres 
doctrines de salut qui n’imputent pas une valeur decisive 
aux precedes de ce genre. 

Comme on I’a deja not6, la doctrine tantrique s’adresse 
aux hommes de toutes conditions et castes ; elle s’adresse 
aussi aux femmes et les traitc a I’egal des hommes au point 
de leur accorder la faculte de devenir « guru » (maitre). Selon 
le degre de revolution spirituelle on distingue trois tempe- 
raments : I’animal (pashu-bhsiva), Theroique (vira-bhava) 
et le divin (divya-bhava). Chez les hommes « animaux » 
predomine le « tamas »-guna (p. 125) ; ce sont les enfants du 
monde chez lesquels predominent I’ignorance et la stupidity. 
Chez les hommes heroiques predomine le « rajas ))-guna ; 
ils ont une nature passionnee et, s’ils sont bien diriges, luttent 
pour atteindre la perfection. Les hommes « divins » sont les 
bons qui s’approchent de la perfection, parce que dans leur 
pensee domine le « sattva ))-guna. Chacune de ces trois classes 
est subdivisee a son tour. Les tantras donnent a chaque 
categorie des prescriptions pratiques et indiquent le chemin 
par lequel I’homme pout monter de I’etat « animal «, aux etats 
« heroique » et « divin ». 

Les rites recommandes par les tantras sont tres varies. 
Beaucoup d’entre eux se rapportent au culte des temples. 
On consacre les statues des devis et on accomplit devant elles 
16 operations saintes (upacara). Les sacrifices consistent en 
vegetaux, en animaux, des chevres surtout, et de temps a autre 
en etres humains. Les sacrifices humains ont toujours ete en 
usage chez les adoratours de Durga, quoique chaque secte suive 
une pratique particuliere. Le « Gaudavaho » de Vakpati, une 
epopee prakrite ecrite vers 700, cite en exemple la coutume 
d’offrir des hommes a Durga. Le poete depeint le temple de 
Kali dans les montagnes Vindhya, plein d’ossements humains 
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et rouge du sang des victimes egorgees. De meme le pMerin 
chinois Hiuan-tsang, qui visita I’lnde a I’epoque du roi 
Harsha (629-645), parle des sacrifices humains ; lui-meme 
echappa a peine au sort d’etre immole en I’honneur de Durga. 

Si le shaktisme donne deja par ses sacrifices sanglants la 
preuve de sa haute antiquite et de sa liaison avec les cultes 
primitifs de la nature, il le prouve encore davantage par 
ses rites secrets, dits cakrapuja. Ceux-la sont exerces au 
cours de reunions nocturnes auxquelles prend part un nombre 
egal d’hommes et de femmes de toutes conditions, les lois des 
castes etant abolies. Les adorateurs sont assis pele-mele dans 
un cercle et, apres avoir recite les mantras et rendu I’hom- 
mage a la devi, s’adonnent a la jouissance des 5 choses qu’on 
appelle le pancattva sacre (le quine des elements de I’ado- 
ration) ou les 5 « ma-karas » (les 5 m), parce qu’elles com- 
mencent toutes par la lettre m, notamment mada (le vin), 
matsya (le poisson), m4nsa (la Auande), mudra (les grains 
de cereales) et maithuna (les rapports sexuels). Ainsi, ce sont 
precisement les choses correspondantes aux exigences ani- 
males de I’homme qui obtiennent ici la valeur de sacrements. 
Lorsqu’au cours des fetes sacrees des shaktas le vin, le poisson, 
la viande, le pain et les femmes sont consommes, alors, th§o- 
riquement, cela se passe ainsi parce que par la les fonctions de 
la nutrition et de I’engendrement doivent s’elever au-dessus 
de la sphere des instincts inferieurs, etant des manifestations 
de la puissance toute dominante de la shakti qui se revele 
dans la nature. Les passions doivent etre reglees ; la chose, 
qui ailleurs se fait sans discernement ou est defendue, sera 
soumise par son admission dans le culte aux normes plus 
rigoureuses et obtiendra une dignite superieure. 

Done, justement ce qui dans d’autres conditions determine 
la chute de I’homme du domaine spiritual dans le domaine 
animal, sera ici la cause de I’aneantissement des passions et, 
par consequent, un moyen pour atteindre a la delivrance. La 
cakra-puja n’est efficace que si elle est executc-e strictement 
selon les prescriptions sous la conduite des « viras », personnes 
competentes specialement initiees et d’une education spiri- 
tuelle propre 4 ces operations. Aux pashus ce rituel est defendu; 
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les divyas sont au-dessus de lui. L’execution differait dans les 
diverses branches du shaktisme ; quelques-uns accomplissent 
ces rites, qui naturellement peuvent conduire aux exces, 
sous une forme tres symbolique (I’eau des noix de coco au 
lieu du vin, sa propre femme comme shakti), d’autres les 
abandonnerent ensuite completement (ainsi que le sacrifice 
humain). 

Le shaktisme a developp6 encore un yoga nouveau. II 
enseigne que le corps est traverse de 3.500.000 arteres qui 
representent en quelque sorte les courants de force. La prin- 
cipale, sushumna, se trouve dans la moelle epiniere. Sur la 
sushumna sont situes les 6 centres (cakra) de la force qui ont 
la forme des lotus. Dans le cakra inferieur, appele muladbara, 
se repose la devi pareille a un serpent enroule. Par certains 
exercices intellectuels et physiques (gymnastique respira- 
toire), Kundalinl est reveillee de son sommeil ; elle se leve et, 
finalement, monte jusqu’au lotus sahasrara situe au-dessus 
des 6 cakras. Par la on acquiert des pouvoirs surnaturels 
et, enfin, la perfection. 

Le shaktisme est un melange trf's particulier. Issu du culte 
sanglant d’une terrible deesse servie par des fetes orgiaques, 
submerge sous une foule de pratiques de magie primitive 
et de superstitions grossieres, il est lie neanmoins a une 
philosophie profonde et devient un systeme rituel, qui cherche 
la suppression des penchants bas, I’abnegation et la deli- 
vrance. Une image tres repandue de la shakti montre claire- 
ment ce voisinage du repoussant et du spirituel qui parait 
si curieux h un European. Sur une place d’incineration, au 
milieu des animaux et des genies malfaisants, s’eleve une 
figure feminine formidable qui foule aux pieds un ou plusieurs 
cadavres portant les attributs de Shiva. C’est la shakti, celle 
qui fait tout dans le monde, emanee de I’eternellement bien- 
heureux, de I’eternellement calme et immuable Shiva. 
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II. LE JAINISME 


1. L’histoire. 

Une nuit, la belle Trishala, epouse du roi Siddhartha, qui 
au VI® s. av. J.-C. regnait dans la cite de Kundagrama, un 
faubourg de la ville de Vaishali (actuellement Besarh) dans 
le pays du Bihar, eut 14 songes (selon d’autres 16) curieux. 
Les hommes sages les interpreterent et dirent qu’elle donne- 
rait la vie a un fils, lequel repandrait parmi les mortels la verity 
salutaire qui prodigue la delivrance. Les songes se realiserent : 
la princesse accouclia d’un fils qui fut d’une beaute et d’une 
intelligence parfaites et se distinguait dejh dans sa prime- 
jeunesse par son savoir et sa piete parmi ses contemporains. 
Les parents nommerent le gargon ((Vardhamana », « celui qui 
croit », parce que pendant qiie TrishalA le portait sous son 
coeur les tresors de I’etat ne cesserent de s’accroitre. Plus tard 
il fut aussi appel4 Mah4vira, « le grand heros », soit parce que, 
comme le veut une legende, il accomplit dejh dans sa jeunesse 
des exploits heroiques, soit parce que dans sa vie ult4rieure 
il triompha de toutes les passions. 

Conformement au rang de son pere, il fut eleve dans I’eclat 
et la magnificence et etudia tons les arts et les sciences que 
Ton cultivait alors dans la haute soci^e de son epoque ; il 
epousa une jeune fille d’une famille noble et fut pere d’une 
fillette. Mais tout le faste qui I’entourait ne pouvait pas la 
longue le satisfaire. Il etait un reveur silencieux, meditant 
sur le sens du monde et do la vie, h I’esprit duquel revenait 
toujours la vanite de tout le terrestre. 

A I’age de 28 ans, il perdit ses parents. Get 4venement 
coupa les derniers liens qui I’attachaient k sa famille. Il 
decida de renoncer a la vie seculiere et de consacrer tous ses 
efforts a I’etude du surnatiirel. Pendant deux ans, il insista 
aupres de son frere aine, lequel avait herite le titre de leur 
pere, afin qu’il lui donnat I’autorisation de devenir ascete; 
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apres avoir repondu par un refus, celui-la, enfin, lui accorda 
la permission demandee et ainsi Mahavira quitta sa femme 
et sa fille. Non loin de sa ville natale, dans un pare, sous un 
arbre ashoka, il prit I’habit du moine, arracha en cinq touffes les 
cheveuxdesateteetseA'Ouadesormais a la pieuse meditation. 

Treize mois durant il porta le vetement de I’ascete, ensuite 
il I’enleva aussi et peregrina « n’etant vetu que d’air ». Pendant 
douze ans il traversa les pays et supporta avec patience I’in- 
sulte et I’injustice. Enfin, apres avoir subi une mortification 
severe et medite beaucoup, il acquit a Jrimbhikagrama 
I’omniscience, la connaissance parfaite du monde et de la voie 
qui mene a la liberation. Des lors il devint un jina *, vainqueur 
qui triomphe du monde, un tirthankara, pionnier de la vraie 
foi. Desormais, il considere comme son devoir de proclamer 
la verite supreme. Jusqu’a sa mort, en qualite de maitre 
ambulant, il alia et precha aux dieux et aux demons, aux ani- 
maux et aux hommes. Ayant gagne beaucoup de partisans a 
son evangile, il mourut a Pava, Sge de 72 ans et entra dans la 
beatitude, dans le nirvana. 

D’apres la tradition, cet evenement, par lequel les jainas 
commencent leur chronologie, eut lieu en 527 av. J.-C. ; les 
recherches europeennes le placent d’habitude vers 477 ou 
467 av. J.-C. 

Mahdvira etait un homme done de hautes facultes intellec- 
tuelles, qui vint a bout de tous les problemes occupant son 
epoque. Les doctrines prechees par lui furent une renovation 
de cedes d’un saint qui, selon la tradition, mourut 250 ans 
avant lui : Parshva, fils d’un roi de Benares, renonca egale- 
ment au monde et apres une vie de predication heureuse, se 
laissa mourir de faim sur le mont Sammeta Shikhara a Bihar ; 
jusqu’a nos jours cette montagne s’est appelee « Mont Paras- 
nath ». 

On ne pent pas controler si les textes jainas correspondent ala 
realite en affirmant que Mahavira appartenait a la confrerie 


• « Jina » cst un litre honc’rifiquc attribue a renx qui obtiennent la d^livrance ; 
le mot va done plus loin dans sa siqnificalion, ip.’e le j tirthankara », qui ne d^sipne 
que les proph^tes ayant prnclamc une doctrine et fonde une eglise. Les adeptes du 
jina s’appellent « jainas », comme les adeptes de Shiva. « shaivas », etc. 
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religieuse des parshvas. II n’y a pas de raison de mettre en 
doute I’exactitude de la tradition. Cependant, lorsque cette 
derniere accepte encore 22 precurseurs de Parshva, qui auraient 
vecu des millions et des millions d’annees avant lui, nous 
devons alors renvoyer ceux-la dans le domaine de la fable. 
Nous pensons que Parshva fut le fondateur proprement dit 
du jainisme et que Mahavira fut seulement un renovateur 
et un reformateur, qui donna au jainisme I’essentiel de son 
aspect d’aujourd’hui. 

La religion prechee par Mahavira etait destinee en premier 
lieu aux gens qui, ayant renonce a tons les biens terrestres, 
allaient droit devant eux comme ascetes sans patrie. Les 
moines et les nonnes constituaient I’ossature de la confrerie. 
Cependant, la doctrine jaina trouva des le debut un echo dans 
les spheres qui, sans suivre la regie de panvrete et de chastete, 
s’attachaient pour le reste aux croyances et aux prescriptions 
morales des prophetes. Ces freres et soeurs laiques s’occupaient 
de I’entretien des moines et des nonnes et recevaient en echange 
des instructions spirituelles. Cela s’est maintenu jusqu’a 
present : encore aujourd’hui le jainisme indique les 4 « tir- 
thas » des ascetes hommes et femmes et des laiques ; la 
liaison etroite qui existait entre le spiritualisme et le monde 
temporel, contrihua beaucoup a la conservation de I’esprit 
jainiste pendant des millenaires. 

De sa patrie le Bihar le jainisme sepropagea dans les regions 
les plus diverses de I’lnde : dans I’Orissa, dans I’lnde du Nord 
et du Centre, au Gujarat, au Dekhan et au Sud dravidien. 
L’influence que pendant un moment il exerga sur la vie intellec- 
tuelle de la presqu’ile du Gange fut si grande, qu’il sembla 
remporter la victoire dans la lutte avec ses rivaux, le brahma- 
nisme et le bouddhisme. Le jainisme eut du succes surtout 
au Gujarat, au Dekhan et dans les principautes du Sud ou 
il occupa souvent la place de religion d’fitat et influenga la 
litteratnre d’une fagon decisive. A partir du xii® siecle, com- 
mence petit a petit sa decadence, mais elle ne conduisit pas a 
une extinction presque complete, comme ce fut le cas du 
bouddhisme ; encore maintenant on compte 1.250.000 fideles 
du jainisme qui vivent dissemines a travers la peninsule 
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indienne et sont pour la plupart originaires du Gujarat et 
du Rajputana. 

Des divisions de differentes sortes se produisirent do bonne 
heure dans le jainisme. A la fm du s. apres J.-C. on en arriva 
a un grand schisme qui durejusqu’a present. Alors se formerent 
les deux confessions, celle des « digambaras » (vetus d’air) et 
celle des « shvetambaras » (vetus de blanc), nominees ainsi 
parce que les moines de Tune allaient nus, tandis que les autres 
portaient I’habit blanc. Le schisme a du avoir ses debuts 
beaucoup plus tot ; a I’epoque du roi Candragupta (322- 
298 av. J.-C.), que les jainas regardent comme leur coreli- 
gionnaire, une famine eut lieu a la suite de laquelle une partie 
des moines emigra au Maisur. Les emigres ont rendu obliga- 
toire la couturae de Mahavira d’aller nu, tandis que ceux qui 
sont restes introduisirent le port du vetement blanc. Peut-etre 
s’agit-il d’un conflit qui date deja de I’antiquite, puisque 
Mahavira appliquait des reglements beaucoup plus severes 
que ceux qui furent en usage chez la confrerie des parshvas. 
Actuellement la cause principale du schisme n’a pas beau- 
coup d’importance, parce que les moines digambaras, 6tant 
donn^ qu’il leur est impossible de pratiquer la nudity, sont en 
petit nombre. Les deux confessions different seulement sur 
des points relativement insignifiants de la doctrine et du culte ; 
mais dans I’essentiel, elles s’accordent entierement. Au sein 
de chaque eglise jainiste se formerent d’innombrables sectes 
que, toutefois, nous n’avons pas a mentionner ici. Les sthana- 
kavdsis meritent seulement une rernarque ; ils constituent le 
mouvement reniant I’adoration des images. Leur mouvement 
surgit au xv^ s. apres J.-C. chez les shvetambaras, sous 
I’influence de 1’ Islam. 

2. La litterature. 

Les jainas ne reconnaissent pas I’autorite du Veda et des 
autres Ventures sacrees brahmaniques. D’apres eux le brah- 
manisme represente une deformation de I’eternelle, unique 
et veritable religion des tirthankaras et les ouvrages de shruti 
et smriti ne sont que la corruption de la tradition jaina, Les 
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jainas ont leur propre canon, les douze angas (membres), et 
d’autres ouvrages rediges pour la plupart en langue prakrite 
par les deves de Mahavira et bases sur les predications du 
maitre. Mais ce canon ne devait plus etre complet an moment 
de la famine de Bihar ; un concile convoque a Pataliputra 
constata alors que le 12® anga, contenant 14 ouvrages dits 
« purva », etait perdu. Un concile des shvetambaras, reuni a 
Valabhi 980 ou 993 annces apres la mort de Mahavira, etablit le 
canon sous sa forme valable encore maintenant pour cette con- 
fession. Par contre, les digambaras n’admettent pas I’exactitude 
de ce canon, mais croient que peu a peu la connaissance des 
angas etait completement tombee en oubli. Comme autorite, 
ils ont un canon dit « secondaire », c’est-a-dire un recueil 
d’ ouvrages des maitres celebres, qui ont vecu avant 900 
apres J.-G.. 

Dans les deux confessions une riche litterature theologique 
et profane s’ajouta aux ecrits canoniques. L’esquisse du dogme 
jaina donnee ci-dessous repose principalement sur les manuels 
des deux rites les plus usites aujourd’hui. Toutefois, dans 
I’essentiel, elle donne egalement un tableau exact des doc- 
trines contenues dans le canon, parce qu’une comparaison de 
la litterature tardive avec les ecritures sacrees des shvetam- 
baras montre que le jainisme, contrairement aux autres 
religions, changea peu au cours du temps. 

3. La metaphysique et la doctrine du salut. 

D’aprcs les conceptions jainas, le monde est eternel et 
imperissable. Les jainas ne croient pas comme les hindouistes 
aux cre.ations et aux destructions periodiques de I’univers ; 
ils le croient invariable, strictcment limite dans son extension. 
Le monde inferieur avec scs enfers, celui du milieu avec ses 
mers et scs continents, Ic superieur avec scs cieux divins et 
au-dessus d’eux I'liabilat des liberes, — tons ne sont sujets 
a aucune variation, ni dans leur nature, ni dans leur etendue. 

Dans certaines parties du monde nioyen, comme dans le 
pays de Bharata du continent Jambudvipa habite par nous, 
seuls les rapports generaux et les conditions morales variant ; 

GLASENAPP. — Brahma ct Bouddha. 
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en somme ces parties de I’univers sont fixees immuablement 
dans leurs frontieres ; elles ne se reproduisent jamais et ne 
disparaissent jamais. 

L’univers n’est gouverne par aiicun etre supreme. Les 
jainas nient categoriquemcnt I’existence d’un dieu dirigeant 
le monde. Les dieux qui tronent dans le ciel sont des entites 
perissables, avec une puissance limitee, et appartiennent, 
comme les hommes, les animaux et les habitants infernaux, 
an destin qu’ils ont forge eux-memes par leurs actions dans 
les existences anterieures ; meme si maintenant ils s’enivrent 
de delices supra-terrestres, un jour ils seront obliges de 
retourner sur la terre, pour y recolter les fruits de leurs oeuvres 
bonnes ou mauvaises. De meme qu’il n’y a pas de dieu supreme, 
eternel et personnel, il n’y a pas non plus d’ame universelle 
eternelle, d’Absolu qui fasse naitre le monde a I’instar d’une 
illusion, d’une maya. L’uniA’ers est pour eux, contrairement 
aux autres ecoles indiennes, une chose reelle, produite parle 
concours reciproque des substances eternelles qui se reunissent 
pour former le cosmos. 

Ces substances se divisent en deux groupes : animees et 
inanimees. Les substances animees sont des &mes indivi- 
duelles infmiment nombreuses qui, quoiqu’elles puissent 
s’influencer mutuellement, sont par leur nature completement 
independantes Tune do I’autre et chacune prise a part repre- 
sente une unite non-creee et indestructible. Chaque ame 
possMe d’incalculables proprietes naturelles : elle salt tout, 
detient une energie illimitee et se trouve dans un etat de bea- 
titude qui I’eleA'e au-dessus de la joie et de la douleur, — 
toutes ces facultes se dcploiont dans Fame lorsqu’elle se 
debarrasse entierement des influences etrangeres. 

Les substances inanimees sont de cinq sortes : I’espace, les 
mediateurs du mouvement et du repos, le temps ot la matiere. 

L’espace est le receptacle dans lequel sont contenues toutes 
les choses. 

Les mediateurs du mouA'cment et du repos (dharma et 
adharma) sont deux genres d’etber acceples par la pliilosophie 
jaina k I’encontre de tons les autres systemes. Eux-memes ne 
provoquent, ni ne ralentissent aucun mouvement, mais leur 
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sont des conditions preliminaires indispensables, dans le 
meme sens que I’eau est une condition necessaire pour la 
nage du poisson et le sol une condition necessaire pour qu’un 
voyageur fatigue puisse se coucher. La lumicre n’est pas faite 
sur les causes qui ont decide les jainas a postuler I’existence 
de ces deux mediateurs. Peut-etre,comme le suppose H. Jacobi, 
la stabilite, le mouvement et le repos paraissaient-ils aux jainas 
des qualites tellement disparates, qu’ils ne pouvaient pas les 
concevoir en fonction d’une seule substance, I’espace, mais 
croyaient que cliacun des trois exigeait un substrat particulier. 

La quatrieme substance inanimee est le temps. Elle deter- 
mine les variations se produisant dans les autres substances, 
fait vieillir le neuf et renouvelle le vieux. 

La cinquieme et, comme nous pouvons I’ajouter, la plus 
importante des substances inanimees, est la matiere. Elle 
est composee d’une quantite infmie d’atomes extremement 
fins et indivisibles. Chaque atorae est palpable, possede 
I’odeur, le gout et la couleur et peut d’apres certaines lois 
s’aggreger avec un ou plusieurs autres et produire ainsi les 
phenomenes de toute espece du monde empirique. 

La matiere a une signification speciale a cause de sa faculte 
de penetrer fame et d’y provoquer des bouleversements 
profonds. Comme une pilule medicinalc produit des elTets a 
I’interieur de I’organisme humain, de meme la matiere qui 
infecte Tame agit sur celle-ci de fagons tres diverses. La 
matiere enveloppe I’omniscience de fame et son energie 
illimitee, de sorte que fame ne possede plus qu’un savoir 
faible et des forces bornees ; elle adlige fame de douleur 
et lui fait perdre sa felicite naturelle; elle fhabille d’un corps 
perissable, la pourvoit de penchants et de passions et lui 
attache une destinee fixe, qui la force de vivre un certain 
temps sous fune des quatre formes d’existence, comme 
animal ou homine, comme une cntite celeste ou infernale. 
Les matieres qui penetrent fame deviennent karma, cette 
chose mysterieuse reconnue par la philosophic indienne 
entiere, qui determine f etre et la nature de tout ce qui vit. 

La liaison de fame et de la matiere karmique est sans com- 
mencement et ne trouve pas de fin dans le cours naturel des 
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evenements. Aussitot qu’une ame se manifeste, les corpus- 
cules se trouvant dans I’espace occupe par elles se precipitent 
sur elle comme les brins de poussiere sur un objet enduit 
d’huile. Les matieres adoptees deviennent dans Fame des 
especes definies du karma, a Finstar des aliments manges 
pendant un repas, qui se transforment en sang, chyle, semence 
et autres elements fondamentaux du corps. On distingue en 
tout 148 especes ; il y en a qui limitent les differentes capa- 
cites innees de Fame et d’autres qui reveillent en elle des 
desirs ; certaines determinant la forme d’existence, la duree 
de la vie, Faspect, le rang de la naissance d’un etre ; certaines, 
sa croyance et sa conduite. La nature du karma que deviendra 
la matiere envahissant Fame, sa duree et Fintensite avec 
laquelle il opere sont definis par la nature de Facte qui a pro- 
voque Firruption de la matiere. Les bonnes actions produisent 
un bon, les mauvaises un mauvais karma. Quelque varies 
que puissent etre les actes, quelque varies que soient leurs 
effets, ils sont tons semblables entre eux : tons ils produisent 
le karma. Aussi longtemps qu’une ame agit, aussi longtemps 
elle cree le karma et engendre le substrat d’une future exis- 
tence. La liaison de Fame avec le karma est sans commence- 
ment, mais par elle-meme elle est aussi sans fin. Le karma 
qui a fait son effet s’evanouit ; mais, comme chaque instant 
creera un karma nouveau, le nouveau rentre toujours a la 
place de cclui qui est elimine. Ainsi s’etend une chaine d’exis- 
tences sans fm ni debut et la migration de Fame d’une condition 
dans une autre nouvelle n’aboutit jamais a un terme. 

L’objet et le but de la doctrine jaina, comme de tons les 
autres systemes metapbysiques bindous, est de liberer Fame 
de Falternance perpetuelle de naissance et de mort, de la 
retirer du tourbillon du sansara et de la conduire vers la deli- 
vrance, vers le nirvana. Il n’est pas donnc a toutes les ames 
d’atteindre ces bids ; un grand nombre d’entre elles sont 
par leur nature des " abliavyas » ; elles ne sont pas destinees 
au salut et errent continuellement dans la course circulaire 
des naissances. Mais les ames qui, par leurs dons particulicrs, 
vont entrer fmalement, au bout d’incalculables existences, 
dans le calme, peuvent arriver, par un travail qui tient a leur 
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propre perfectionnement, a isoler I’esprit de la matiere qui le 
tache. Pour cela deux conditions sont exigees : 1° il faut 
empecher I’acces dans Tame dela nouvelle matiere karmique; 
2° il faut detruire le karma deja present. Pour se preserver du 
karma et I’aneantir, I’observation des cinq commandements 
est indispensable : ne pas tuer, ne pas voler, ne pas mentir, 
garder la chastete et ne pas avoir la tendance cupide d’accu- 
muler les biens outre mesure. Mais ce qui ouvre le chemin 
vers le salut, c’est surtout une discipline severe, I’endurance 
resignee des fatigues, les jeunes, la mortification de la chair, 
les etudes serieuses et la meditation, — en un mot I’ascese 
exterieure et intericurc. Seuls le moine ou la nonne qui se 
mortifient, qui detournent leurs pensees de tout ce qui est 
physique et aspirent au supra-terrestre, peuvent esperer 
d’arriver a la perfection dans une lutte pleine de renoncement 
contre eux-memes. 

La voie qui conduit a la delivrance est longue et difficile. 
Les jainas distinguent 14 degres representant les dilTerents 
grades possibles de la perfection. A fechelon inferieur se 
tiennent ceux qui n’ont pas encore la vraie foi et n’exercent 
pas d’auto-discipline ; au second et au troisieme on possede 
un tout petit peu do la juste croyance ; au quatrieme celle-la 
est developpee ; a partir du cinquieme fame commence a 
pratiquer I’auto-discipline, jusqu’a ce qu’enfm, apres le 
13® echelon, elle soit affranchie de toutes les passions, aban- 
donne tons les sentiments physiques et acquiere une connais- 
sance complete. Les 14 echelons ne sont pas parcourus dans 
I’ordre, parce que fame, faisant souvent des chutes, retombe 
chaque fois de la hauteur dcja attcinte. Mais si I'homme a 
la fm reussit a triomphcr de tons les obstacles, il est enfin 
libere. En qualite de kevali (« omniscient ») il passe encore 
un certain temps sur la tcrre, sans passion ni desir, jusqu’a 
epuisement du dernier restedo son karma. La, son ftme delestce 
de toute matiere monte au sommet du monde, comme une 
calebasse liberee de toute impureto ne coule plus au fond, 
mais surnage a la surface de I’eau. Dans la region delicieusc 
Ishatpragbhara qui, pareille a un parasol ouvert, est situee 
sur ]p point supreme de I’linivers, vivent les bienheureux, 
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sans forme visible, sans corps, mais avec une extension dans 
I’espace egale aux deux tiers de cede qu’ils ont eue dans leur 
derniere existence. Ils savourent la-bas un bonheur infini 
et inalterable ; rien ne les derange plus dans leur tranquillite 
beate ; au-dessus de la joie et de la douleur, ils ne retourneront 
jamais dans le remous du sansara, parce que, dans leur lumiere 
a I'ecart du monde, malgre leur pouvoir et omniscience, ils 
ne s’oecupent plus des cboses temporelles et n’interviennent 
pas dans les evenements terrestres. 

4. La cosmographie et l’histoire du monde. 

Le cosmos on se joue le drame perpetuel de la delivrance 
est, selon I’enseignement des jainas, enorme, quoique limits. 
Comme forme, il ressemble d un homme se tenant debout sur 
des jambes ecartees ; dans ses extremites inferieures se 
trouvent les enfers ; le corps contient le monde habite par les 
animaux et les hommes ; la poitrine, la nuque et la tMe 
renferment les mondes divins. Au-dessus de ces derniers, comme 
s'il figurait le diademe de Thomme-univers, est situe I’habitat 
des bienheureux comparable 4 une immense lentille. Le tout 
est entoure de trois atmospheres, c’est-a-dire couches, appe- 
lees, conformement h leur densite, I’eau visqueuse, le vent 
visqueux et le vent subtil. Au-dela du dernier se trouve le 
neant, I’espace absolument vide. Le monde est plein d’etres 
d’especcs les plus diverses. Partout on rencontre les nigodas, 
c’est-a-dire de petits animaux imperceptibles par les sens, 
qui ne posscdent pas de corps mobile ; ils ressemblent pour 
cette raison aux plantes. Les etres mobiles se rencontrent 
seulement dans une region dcterminee, dite Trasa-nadi, qui 
traverse le monde par le milieu dans toute son etendue depuis 
le sommet jusqu’au fond. Comme on I’a deja remarque, le 
cosmos se divise en trois parties : le monde intermediaire, 
c’est-a-dire notre terre, les enfers en bas et les mondes divins 
avec I’habitat des bienlieureux en haut. 

Les enfers, disposes profondement au-dcssous de la surface 
terrestre, formont 7 etages qui a leur tour se divisent en un 
grand nombre de rayons et d’enfers isoles. Dans la premiere 
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region infernale vivent les demons et les dieux d’ordre infe- 
rieur, dans les autres les etres infernaux, c’est-a-dire les 
ames qui, comme chatiment pour les crimes commis sur la 
terre dans une existence anterieure, doivent subir sous un 
aspect dilTorme et abominable des tortures indicibles pendant 
un temps limite, mais qui dure des millions d’annees. 

Au-dessus de la terre, les mondes divins sont entasses Fun 
snr I’autre. Les dieux sont les ames qui, en recompense pour 
les bonnes oeuvres accomplies ici-bas, menent une vie longue, 
quoique limitee, pleine de bonheur et de joie. Les dieux se 
divisent en nombreuses classes dont la puissance et les plai- 
sirs varient. Plus haut est le ciel oil trone un tel dieu, plus les 
delices auxquelles il pent gouter sont grandes et raffinees, mais 
lui non plus n’est jamais libere de la souffrance et de la mort. 

Au milieu de I’univers, sur la surface circulaire de la terre, 
est situe le monde median qui sert d’habitation aux plantes, 
aux animaux et aux hommes. Au centre de celui-lk s’eleve 
le mont universel Meru. Autour de lui s’etend le continent 
Jambudvipa, File des pommiers-roses, dans laquelle nous 
vivons. Elle est entouree comme par un anneau de FOcean 
Sale. A lui se joint le continent DhAtakikhanda, ^galement 
d’une forme circulaire, baigno a son tour par un ocean 
pared k un anneau. De cette manibre se suivent d’innom- 
brables continents et oceans circulaires jusqu’a la mer Svayam- 
bhuramana, qui forme la limite de tout le monde median. 

Le Jambudvipa est traverse dans toute sa largeur de FEst 
a FOuest par 6 grandes chaines montagneuses et divise en 
7 zones de dimensions inegales. La nature des pays situes 
dans ces zones et les etres qui les habitent sont decrits par les 
geographes jainas avec une riclie fantaisie et jusqu’aux 
moindres details. L’Inde on, comme le croient les jainas 
modernes, toute la terre se trouve dans la zone Bharata- 
varsha. 

Tandis qne les conditions dans les cieux et les enters, ainsi 
que dans de nombreuses parties du monde median, restent 
pareillos d’une maniere permanente, il se produit sans cesse 
dans le Rharatavarsba Falternance rcgulicre d’ascension et 
de decadence des pbriodes universelles et des ftges, au coiirs 
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desquels le climat et la vegetation dii pays, ainsi que les 
dimensions du corps, la longevite et la vertu des habitants 
s’ameliorent on empirent. 

Les jainas admettent deux periodes cosmiques qui se succe- 
dent I’une a I’autre en alternant eternellement dans le passe et 
dans I’avenir : « la periode cosmique ascendante » (utsarpini) et 
« la periode cosmique descendante » (avasarpini). Au debut 
de la periode ascendante la situation generale est la pire qu’on 
puisse imaginer, mais elle s’ameliore graduellement jusqu’a 
I’etat le plus avantageux possible. Aussitot que celui-ci est 
atteint, les conditions empirent de nouveau jusqu’au point 
le plus has. 

Chacune de ces periodes cosmiques se divise en 6 ages, 
dont la duree est immuablement fixee. Leurs noms indiquent 
la qualite de I’etat des choses qui domine en eux. Le bon etat 
stationnaire s’appelle sushama, le mauvais duhshama, les 
quatre autres portent les noms composes de ces deux mots. 
Ainsi, dans la periode « descendante », les ages successifs se 
suivent dans I’ordre : 

1. Sushama-sushama. 

2. SushamS. 

3. Sushama-duhshama. 

4. Duhshama-sushama. 

5. Duhshama. 

6. Duhshama-duhshama. 

Dans la « periode ascendante » qui continue celle-la, I’ordre 
consecutif des ages est inverse : il commence par duhshama- 
duhshama et se termine par sushama-sushama. 

L’histoire des ages qui se repetent sans cesse est decrite 
par les jainas minutieusement dans toutes ses particularites. 
Pour I’histoire universelle des jainas, il est caracteristique 
de leur doctrine que dans chaque periode, a des epoques 
rigoureusement fixees, surgissent 63 grands hommes (shalaka- 
purusha), qui determinant le sort de I’humanite. Ces « grands 
hommes » sont : les 24 tirthankaras ou prophetes qui eclairent 
la voie de la delivrance, les 12 cakravartins ou rois, qui gou- 
vernent tout le pays de Bharata et, enfin, encore 9 groupes 
de 3 heros, dont les deux bons allies ensemble combattent 
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le troisieme, le mauvais. Les biographies de tel ou tel tirthan- 
kara, des cakravartins divers ou des heros de chaque genre 
presentent entre elles de grandes analogies ; chez tons les 
« grands hommes » il s’agit de faire ressortir certains types, 
dont la vie suit son cours selon un schema fixe. 

Naturellement, les jainas s’occupent surtout de I’histoire 
de la « periode cosmique descendante », dans laquelle nous 
vivons actuellement. Je vais tacher d’assembler ici brieve- 
ment les points principaux de I’histoire du pays de Bharata. 

La periode universelle presente commen^a aux epoques 
immemoriales par Page de sushama-sushama. A ce moment 
le bonheur et la joie regnaient partout ; les hommes etaient 
beaux et vivaient en paix et concorde, tous d’un rang egal 
sans rois ni lois. Leur vie s’ecoulait dans le jeu et le plaisir ; 
ils n’avaient pas besoin de travailler parce que les 10 « arbres 
de desirs » leurs fournissaient tout le necessaire. La longevite 
des hommes etait prodigieuse ; le developpement des enfants 
allait si vite, que deji a la 7® semaine, ils etaient aptes aux 
jouissances de Pamour. C’est pourquoi un gargon venait tou- 
jours au monde avec une fille et ces petites paires jumelles 
restaient unies pour la vie comme des epoux. Quand la 
periode sushama-sushama eut dure 4 kotikotis du s^garopama 
(un temps inimaginablement long), elle fut suivie de Page 
sushama qui lui ressemblait encore dans Pessentiel ; cepen- 
dant, le bonheur et la longevite humains commenc^aient deja 
a diminuer. L’age sushama dura 3 kotikotis du sagaropama ; 
ensuite vint Page « bon-mauvais », sushama-duhshama. La 
les arbres de desirs commencercnt a dei)erir et les moeurs se 
relacherent. La degradation generale des mccurs rendit 
necessaire Pintroduction de lois et de chatimonts. Les 7 (14) 
patriarches, dits kulakaras, venus Pun apres Pautre, emirent 
des prescriptions morales, mais finalement la necessite de 
soumettre Phumanite a un roi, maitre et juge supreme, devint 
evidente. Rishabha, fils de Nablii, le dernier patriarche, fut 
elu afin de remplir cette fonction. Rishabha introduisit une 
serie de reformos determinees par des conditions generales 
toujours pires ; il apprit aux hommes les metiers, le labou- 
rage, le commerce, Port de la cuisson, de Pecriture et de la 



154 LES RELIGION’S DE LA PERIODE CLASSIQUE 

comptabilite. Comme desormais les hommes ne naissaient 
plus par jumeaux, il institua le mariago de meme que le qua- 
ternaire des castes, sortant de I’inegalite des homines. 

Quand Rishabha eut regne fermement 6.300.000 annees- 
purva, il reconnut la vanite do tout ce qui est terrestre et 
renonca au pouvoir ; il devint ascete et apres une mortifi- 
cation millenaire acquit romniscieuce. Alors, en qualite de 
premier tirthankara, il precba la doctrine jaina 99.000 ans 
purva et convertit riiumanite a la foi veritable. Enfin, age 
de 8.400.000 purvas, il entra dans le nirvana. Son successeur 
dans la dignite royale fut son fds Bliarata, le premier cakra- 
vartin, d’apres lequcl la partie du monde habitee par nous 
est appelee Bbaratavarsha. Ala fin, Bliarata devint aussi un 
moine et obtint la liberation. 

3 ans et 8 mois et demi apres le nirvana de Rishabha I’age 
de sushama-duhshama qui ax’ait dure 2 kotikotis de sagaro- 
pama se termina et le 4® age duhshama-sushama coinmenga. 
Au cours de cclui-ci toutes les conditions empirerent 4 vue 
d’oeil ; le malheur et la maladie frequentcrent riiumanite dans 
une mesure croissante et la longevite, qui au debut durait 
encore 10 millions d’annees purva, diminua toujours. A 
cette epoque arrivcrent tons les aiitres « grands hommes » : 
les 23 tirtliankaras qui de temps a autre proclamaient la 
doctrine sacrec to.mbee en oubli, les 11 cakravartins qui reuni- 
rent sous un seul sceptre le pays saint de Bliarata et les 27 heros 
qui remplirent le monde do la gloire de leurs exploits. Les 
legendes de quelques-uns de ces « grands hommes » presentent 
un interet dans ce sens qu’elles reproduisent la conception 
jainiste des mythes repandus dans flnde toute entiere. 
Ainsi, par exemplc, Fhistoire du tirthankara Sumati est iden- 
tique a celle du jugonient de .Salomon, dont nous connaissons 
plusieurs versions indienncs ; la Icgcnde du deuxieme cakra- 
vartin Sagara est une x’ariante jaina du mythe connu de 
Sagara ; les litAos Rama (Padma), Laksbmana et Ravana 
sont les copies des personnages principaux du Ramayana. 
Il est evident que les jainas ont accapare les sujets fabuleux 
les plus populaires et les ont remanies pour leurs propres fins. 
Du total des 63 grands hom.mes. il n’y a que les deux dcrnicrs 
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qui aient Fair d’etre des figures historiques, notamment, 
le 23® tirthankara Parshva et le 24®, Mahavira, qui, comme 
je I’ai deja mentionne au debut, vivaient entre le vin® et le 
Yi® s. av. J.-C. 

3 ans et 8 mois et demi apres le nirvana de Mahavira I’age 
duhshama-sushama arriva a son terme, ayant dure 1 kotikoti 
de sagaropama moins 42.000 ans, etl'age duhshama, que nous 
vivons maintenant, cominenca. 11 est caracterise par une 
deterioration generale ; les hommes vivent seulement cent 
ans au maximum, la vertu et la morale chancelent de plus 
en plus et la foi veritable disparait. Les a grands hommes » ne 
viennent plus et il est impossible de s’afiranchir. Comme il 
n’y a plus personne qui sache tout, la connaissance de la verite 
ne peut etre atteinte que par I’etude de la tradition sacree, 
exposee par les eleves de Mahavira dans un canon d’ecritures 
saintes, dites angas. Cependant, selon I’opinion des shvetam- 
baras, I’uno des deux confessions divisant actuellement la com- 
munaute des jainas, ces angas se sont conserves en partie jus- 
qu’a notre temps ; selon I’avis de I’autre confession, les digam- 
baras, ils ont ete compldtemcnt perdus au cours des siecles. 
La chute irresistible de la vie spirituelle qui a lieu k notre 
6poque, d’apres les jainas, aura pour consequence finale la 
disparition totale de leur religion. Les jainas connaissent dej4 
les noms de leurs derniers coreligionnaires laiques et ascetes 
apres la mort desquels le jainisme disparaitra entierement. 

Lorsque I’age duhshama aura dure 21.000 ans, il sera 
suivi par une pcriode encore pire, didishama-duhshama. 
Pendant celle-la les hommes ne vivront que 20 ans ; tourmen- 
t6s par la vermine, ils liabiteront des cavernes, d’ou ils n’ose- 
ront sortir qu’a I’aubc du matin et au crepuscule du soir, 
parce que la grande chaleur du jour et les froids severes de la 
nuit les empccheront de sejourner dehors. Ils se nourriront 
de poissons et do torlues qu’ils devront devorer crus, 
puisqu’ils auront oublic rusage du feu. Cette epoque desas- 
treuse, ou perit toute la civilisation liumaine, dure 21.000 ans. 
Quand le mal sera arrive a son point culminant, commencera 
une nouvelle periode cosmique ascendante et toutes les con- 
ditions iront alors vers une amelioration graduclle. Dans soil 
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troisieme age, duhshama-sushama, viendront 23 tirthankaras, 
11 cakravartins et 27 heros ; au 4*= age 1 tirthankara et 
1 cakravartin, dont les jainas peuvent dire les noms et les 
destinees des aujourd’hui. 

5. Le culte. 

La direction spirituelle de la communaute jaina est dans la 
main des moines et des nonnes qui pourvoient aux exigences 
religieuses des lalques par des sermons en plein air on dans les 
« upashrayas » (maisons de reunions). AscMes comme laiques 
doivent suivre journellement certains rites, reciter des hymnes 
sur les tirthankaras, mediter dans une attitude speciale du 
corps, se confesser et accomplir certains exercices. Aucun 
etre vivant ne doit etre lese, — ceci est une regie a laquelle 
on attache la plus haute importance ; c’est pourquoi la con- 
sommation des aliments vegetaux est seule admise, les bois- 
sons enivrantes sont prohibees (en elles, selon I’enseignement 
des jainas, se trouvent des creatures animees) et il est defendu 
de manger apres la tombee de I’obscurite (a cause des insectes 
qu’on pourrait avaler). Les ascetes zeles portent constamment 
un mouchoir devant la bouche pour eviter de nuire aux 
betes qui pourraient se trouver dans Fair. On sait que les 
jainas erigeaient des hopitaux ou des animaux de toute 
espece, meme les insectes, etaient soignes. Une importance 
capitale est attribuee au jeune ; les jainas pieux considerent 
comme un acte meritoire de se donner volontairement la 
mort par la faim. 

Cependant, les jainas croient a I’existence de nombreux 
dieux qui habitent les mondes celestes ; mais, comme nous 
I’avons deja vu, les dieux, etant sujets a la metempsycose, 
ne peuvent pas aider les hommes sur la voie de la delivrance. 
Les tirthankaras eux-memes, apres etre entres dansle nirvana, 
ne sont pas en etat d’influencer les evenements du monde. 
Neanmoins un culte etendu leur est consacre. Les jainas 
croient exactement qu’a force de penser aux tirthankaras 
et de leur rendre hommage. Tame est elevee et purifiee et de 
cette fagon lour aide est exploitee indirectement. Leurs statues 



L.ES 24 TIRTHANKARAS DES JAINAS. 

(Par “ D ” sont marquees les deviations des digambaras de la tradition des sbvetambaras). 



23. Parshva Bleu Serpent Benarfes Sameta Shikhara 

24. Mahavira Or Lion Kundagrama Pava 
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sont honorees dans des temples magnifiques ou on leur chante 
des liymnes, on les entoure de fruits, de riz, de friandises, 
lampes et parfums, on enduit leurs membres d’eau et d’on- 
guent ou on les orne de fleurs. L’execution de ces rites est 
surtout merit oire quand elle a lieu les jours specialement 
dedies aux tirthankaras ou si on les accomplit dans les endroits 
expressement consacres. Ces endroits, vers lesquels les pelerins 
partent en grandes foules, sont justement les places ou tel ou 
tel tirthankara vecut ou mourut, comme le mont Parasnath, 
comme Pava ou les villes et les montagnes marquees par des 
temples grandioses, par example les monts Shatrunjaya, 
Girnar, Abu, la localite Shravana Belgola et d’autres. 

Ij’exigence humaine de pouvoir dans la detresse implorer 
le secours des puissances surnaturelles ne se laissa pas endi- 
guer par les prescriptions severes de la doctrine qui defend 
d’importuner les tirthankaras par des prieres egoistes. Ainsi, 
il arrivait souvent que les adoruteurs adressaient aux jinas 
des souhaits terrestres. Le desir de pouvoir aborder les etres 
superieurs avec des sollicitations variees eut pour consequence 
que les honneurs furent rendus aux deesses et aux esprits- 
serviteurs se tenant a cote des tirthankaras ; d’eux on esp4rait 
obtenir ce que les jinas dans leur tranquillite renonciatrice 
du monde n’etaient pas pr§ts a accomplir. Dans ce dessein 
beaucoup de jainas portent des offrandes aux divinit^s hin- 
douistes, telles que Bhairon, Hanuman, Ganeslia, aux « Meres » 
et a d’autres, et les images de ces devas sont frequemment 
exhibees dans les temples malgre les protestations des jainas 
aux croyances plus strictes. 

Le service divin dans les temples jainas est accompli non 
par des moines ou des nonnes, mais par des laiques, soit des 
personnes qui pretent leur concours tel ou tel jour, soit des 
hommes qui en font profession. Parmi ceux-ci, a cote de ceux 
qui appartiennent aux autres castes, il y a aussi quelques 
« brahmanes-jainas », mais lour nombro est aujourd’hui tres 
petit. Pour nous, il est etonnant que dans de nombreux 
temples shvetambaras des gens qui ne sont pas du tout jainas 
remplissent aussi les fonctions de ministres du culte ; ainsi 
par example d Gujarat les brahmanes, tout en appartenant 
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a la religion de I’hindouisme orthodoxe, instrumentent 
souvent dans les temples jainas. 

Dans les formes exterieures de la vie religieuse on trouve 
egalement de multiples accords entre le jainisme et I’hin- 
douisme ; par example, les sacrements des jainas sont sem- 
blables a ceux des hindouistes. Quelques-uns peuvent remonter 
a line source commune, mais dans beaucoup de cas il s’agit 
d’une assimilation des coutumes brahmaniques par les jainas, 
qui vivaient au milieu de brahmanes. Les jainas sont aussi 
des partisans ponctuels du regime des castes, quoiqu’ils 
n’attribuent pas aux brahmanes le premier rang, comme le 
font les hindouistes. Ce sont plutot les kshatriyas que les 
jainas considerent comme la caste principale, c’est d’elle que 
sont issus leurs prophetes, indice net que le jainisme, de meme 
que le bouddhisme, representait au debut un mouvement 
reformateur issu de la classe guerriere et dirige contre la cor- 
poration brahmanique. Actuellement les jainas se divisent 
en un grand nombre de castes secondaires, rangees pour la 
plupart parmi les kshatriyas, vaishyas et shudras. Toutefois, 
quant a la profession, les jainas sont en grande majorite des 
marchands, a cause du principe de 1' « ahinsa » qui leur interdit 
I’exercice d’un grand nombre do metiers susceptibles de nuire 
a la vie d’une creature quelconque. 


III. LE BOUDDHISME. 


1. L.v VIE nu BounniM. 

Lo bouddhisme, autre mouvement reformateur ne a la meme 
epoque que le jainisme, inllucnfa la vie inlellcctuclle du monde 
d’une rnaniere plus forte et plus piuietrante. Non seulement il 
compta, comme Fautre, pendant plus de mille ans, d’innom- 
hrables Hindous parmi ses fideles et exerca sur Fart une 
influence extremement feconde, mais il accomplit en dehors 
de sa patrie une mission colossalc et se tailla en Indochine 
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et en Asie Centrale et Orientale un domaine d’extension d’une 
etendue immense. Ceci fut pour son histoire d’une importance 
capitale, parce qu’au moment oil la contre-reforme brahma- 
nique le supprima presque partout sur le continent indien, 
il trouva a sa domination perdue un riche dedommagement 
dans les regions coloniales lointaines, conquises par ses 
apotres d’une foi passionnee. Cela explique pourquoi le 
bouddhisme, quoiqu’il possede actuellement dans I’lnde pro- 
prement dite un nombre peu eleve d’adherents, doit etre 
considere neanmoins comma une religion universelle, tandis 
que le jaTnisme, malgre ses tendances mondiales, n’est toujours 
que la religion d’une minorite d’Hindous. 

L’histoire du bouddhisme commence pour nous avec Gau- 
tama Buddha qui est on meme temps le premier grand per- 
sonnage liistorique du pays du Gauge ayant acquis une signi- 
fication pour le monde entier. Cependant, selon la conviction 
des bouddhistes eux-memes, Gautama ne fut pas du tout le 
fondateur de la religion bouddhique, mais seulement son 
dernier prophete. Un nombre incalculable d’autres i'lumines 
I’ont precede indiquant comme Ini la route du nirvana. La 
recherche europeenne renvoya tons ces precurscurs du Bouddha 
dans le domaine des fables, mais il est a voir si on eut raison 
de le faire : d’une part, toute la litterature bouddhique 
affirme unanimernent qu’il y avait deja d’autres Bouddhas 
avant Gautama et, d’autre part, le systeme philosophique 
minutieusement modelo repandu par Gautama fait conclure 
qu’il n’etait pas la creation independanto d’un seul grand 
homme, mais que cette doctrine se developpa graduellement, 
en partant d’idees primitives anterioures, avec le concours 
de plusieurs ponseurs. Je crois quo H. Jacobi, Sten Konow et 
Th. Stcherbatsky ont raison de ne pas tenir pour impossible, 
qu’il y eut deja d’autres Bouddhas avant Gautama. Il est 
vrai que les details relates par la legende sur les predecesseurs 
de Gautama ne peuvent pasMre envisage comme historiques, 
rien qu’en consideration desperiodes d’une duree colossale avec 
lesquelles opere I’hagiographie bouddhique. 

La vie de Gautama Buddha est comme une borne chrono- 
logique dans I’histoire de I’lnde, parce qu’elle pent etre fixee 
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dans le temps. Presque tous les savants europeens sont 
d’accord que Gautama vecut environ de 560 a 480 avant J.-C. 
Toutefois les divergences d’opinion subsistent sur la precision 
exacte de ces dates ; certains placent la mort du saint en Pan 
487, d’autres en 477, et d’autres encore acceptent une date 
entre ces deux-la. 

Nous savons peu de choses sur le Bouddha historique. 
Quoiqu’il ne manque pas de descriptions de la vie de Gautama 
racontant de nombreux details sur ses actes, ces biographies 
portent un caractere legendaire tellement prononce qu’il est 
difficile de separer la verite du mythe. Certains indianistes, 
tenant compte de traits fabuleux dans la vie du maitre, 
ont mis en doute en general son existence historique et veulent 
I’interpreter conime un personnage mythique, un heros solaire 
ou quelque chose d’analogue. Les recherches serieuses ont fait 
abandonner cette hypothese, qui n’a jamais pu etre suffisam- 
ment fondee. Cependant, la delimitation precise entre les 
parties mythologiques et historiques des biographies conser- 
vees du Bouddha est impossible et tous les efforts entrepris 
dans ce sens ne peuvent pretendre qu’a la valeur d’essais 
individuels d’explication. C’est pourquoi dans la suite nous 
aliens renoncer a separer ce qui est dans les biographies tra- 
ditionnelles du Bouddha le noyau historique et ce qui en est 
le decor fabuleux, et nous nous bornerons a un bref expose 
de la vie du maitre telle que la depeint la litterature sacree 
des bouddhistes. 

Gautama, le futur Bouddha, fds de Shuddhodana de la 
famille noble des Shakyas et de son epouse Maya, naquit 4 
Kapilavastu, dans I’lnde septentrionale, non loin de la fron- 
tiere nepalaise. Son pero est designe comme un prince ; peut- 
etre etait-il seulement un grand proprietaire agraire qui eut 
une place dirigeante dans la vie de I’fitat gouverne par des 
aristocrates. La naissance eut lieu non dans la ville meme, 
mais dans ses alentours, pres du village de Lumbini ; la mere, 
qui avant I’accouchemont voulut aller voir ses parents, fut 
surprise en route par la naissance. Des phenomenes merveilleux 
se produisirent avant et au cours de I’evenement ; I’apparition 
du futur sauveur du monde avait ete predite par un songe au 

GLASENAPP. — Brahma et Bouddha. IJ 
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cours duquel Maya avait vu un elephant blanc entrer dans 
son sein ; ensuite, lorsque le garden vint an jour, une splen- 
deur miraculeuse remplit les airs, les dieux dansaient et se 
rejouissaient en chantant des louanges a I’enfant ; le sage 
Asita prophetisait sa grandeur future. Le garcon reQut le 
prenom de Siddliartha (celui qui atteint son but) ; Gautama 
est le nom d’un prophete vedique que les Shakyas s’attri- 
buaient ; souvent il est aussi designe par Shakyasinha (le 
lion des Shakyas) ou Shakyamuni (I’ermite des Shakyas). 

Gomme sa mere mourut pen apres la naissance, Gautama 
fut eleve par la sceur de celle-ci, Mahaprajapati. II grandit 
dans I’aisance et devenu homme epousa sa cousine Yasho- 
dhara. Son pere eloignait de lui tout ce qui pouvait evoquer la 
souffrance de la vie, puisqu’il esperait que son fils serait un 
grand souverain et non un saint renon^ant au monde, comme 
I’avait predit I’eminent Asita. Mais cette precaution fut vaine. 
Au cours des promenades une divinite apparut successivement 
a I’adolescent sous I’aspect d’un vieillard, puis d’un malade, 
d’un cadavre putrefie et d’un ascete. Le prince, qui n’avait 
jamais vu rien de semblable, questionna le conducteur de son 
char sur la signification de ces apparitions. Renseigne, il 
retourna chez lui chaque fois profondement emu. Apres la qua- 
trieme sortie, il apprit qu’un fils, Rahula, lui etait ne. Alors 
il s’ecria : « Rahula est ne, on vient de forger mes fers ! » 
Cependant, meme cette nouvelle chaine ne pouvait pas I’atta- 
cher au monde. Il avait reconnu quo I'existence etait doulou- 
reuse et il s’eflorcja d’en sortir. Une nuit, apres avoir pris 
silencieusement conge de son epouse endormie et de son fils 
nouveau-ne, il quitta secretement le palais et partit sur son 
cheval Kanthaka accompagne de son cocher fidele Chandaka 
vers la localite Anuvaineya. La il descendit de cheval, enleva 
ses bijoux et changea son habit de soie contre un vetement 
d’ecorce que lui olTrit un dieu deguise en chasseur. Il renvoya 
a Kapilavastu Chandaka avee son cheval pour mettre au 
courant de son acte le pere desespere et I’epouse inconsolable. 

Gautama etait dge de 29 ans lorsqu’il abandonna sa maison 
pour vivre sans abri. D’abord, il alia chez I’ascete brahmane 
Arada KMama et fut son eleve. Comme a la longue son ins- 
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truction ne le satisfaisait pas, il rejoignit un autre maitre, 
Udraka, sans toutefois trouver chez lui non plus ce qu’il 
cherchait. Pour cette raison, il le quitta aussi et, a Uruvela, 
essaya par une mortification extreme d’atteindre au salut 
lui-meme, tout seul. Quoiqu’il s’imposat des exercices de plus 
en plus durs et ne prlt comme nourriture journaliere qu’un 
grain de riz, Fillumination ardemment souhaitee ne lui venait 
pas. A bout de forces, il constata que la torture de soi-meme 
n’etait pas le bon cliemin et recommence a prendre une nour- 
riture plus abondante. Les cinq ascetes qui, pleins d’emer- 
veillement pour ses hauts faits ascetiques, s’etaient attaches k 
lui en qualite de disciples, le quitterent croyant qu’il s’ecartait 
du sentier juste ; ainsi il fut de nouveau seul. 

Alors, une nuit, sous un figuier, la connaissance vint a lui; 
il luttait depuis sept ans pour I’obtenir. Il penetra du regard 
les voies erronees de sa naissance anterieure et saisit les 
quatre verites sacrees de la soulYrancc, de son origine, de son 
aneantissement et du chemin de son aneantissement. C’est 
ainsi que de Bodhisattva, candidat a la dignite de Bouddha, 
Gautama est devenu un Bouddha, un « reveille », un saint. 
Pendant un moment il demeura encore sur la place ou il 
avait attaint au but ardemment desire, ensuite il decida 
d’annoncer sa doctrine a rhumanite, apres que Mara, le 
malin (le diable bouddhique), eat vainement cberclie a le 
persuader d’entrer immediatement dans le nirv&na et de 
priver de cette fa^on le monde du salut. 

Les premiers homines que le Bouddlia convertit asonevan- 
gile, etaient deux marchands qui venant par la route lui 
offrirent de la nourriture. Ils furent ses premiers adeptes 
laiques. Indecis, se demandant s’il devait continuer a precber 
la voie vers le salut et le triomphe sur les passions, il fut 
determine sur la demande du dieu Brahma a mettre en mou- 
vement la roue de I’instruction. 11 reflechissait, se demandant 
qui devrait etre le premier a entendre ce qu’il avait decouvert. 
Comme les maitres aupres desquels il avait vainement 
chercbe la verite etaient morts, les cinq ascetes, compagnons 
de sa lutte inutile et qui s’etaient detournes de lui, lui parurent 
les plus dignes d’etre ses premiers disciples. Avec sa vue sur- 
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naturelle, il les aper^ut sejournant a Benares et se mit en 
route. Quand il les rencontra dans le pare de Rishipatana, 
non loin de la ville sainte du Gange, ceux-ci le voyant venir 
ne voulurent pas d’abord lui temoigner de respect. Mais a son 
approclie, ils entrerent dans la sphere du charme de sa per- 
sonnalite iinposante et le saluerent pleins de deference. La 
il se revela a eux comme le Bouddha saint et supreme qui a 
trouve la delivrance de la mort et il leur enseigna sa doctrine. 

Cette celebre premiere predication du Bouddha, dite le 
« sermon de Benares », donne la quintessence de la doctrine 
bouddhique. Nous la citons ici dans ses points principaux, 
mot a mot, d’apres la traduction de H. Oldenberg, comme 
modele de I’enseignement de Gautama dans le style solennel 
et circonstancie des vieux textes : 

« Alors le Sublime park aux cinq moines en ces termes : 
Il y a deux e.xtremites, 6 moines, dont doit rester eloigne 
celui qui a renonce au monde. Quelles sont elles ? Ici la vie 
dans les plaisirs, adonnee au plaisir et a la jouissance : e’est 
bas, commun, indigne de I’esprit, ignoble, ne menant pas au 
but. La I’usage de la torture de soi-meme : e’est penible, 
ignoble, ne menant pas au but. S’eloignant de ces deux 
extremites le Parfait a decouvert le chemin qui passe au 
milieu, qui eclaire le regard et eclaire la connaissance, qui 
conduit a la paix, au savoir, a I’illumination, au nirvana. 

Et quel est, 6 moines, ee chemin decouvert par le Parfait, 
qui passe par le milieu, qui eclaire le regard et eclaire la con- 
naissance, qui conduit a la paix, au savoir, a I’iHumination, 
au nirvana ? C’est le noble sentiera huit divisions qui signifie : 
la foi juste, la resolution juste, la parole juste. Taction juste, 
la vie juste, la tendance juste, la pensee juste, la meditation 
juste. C’est, 6 moines, le chemin decouvert par le Parfait, 
qui passe par le milieu, qui eclaire le regard et eclaire la con- 
naissance, qui conduit a la paix, au savoir, a Tillumination, 
au nirvana. 

Voici, 6 moines, la haute verite sur la douleur. La naissance 
est line douleur, la vieille.sse e.st une douleur, la maladie est 
une douleur, la mort est une douleur, etre uni a ce qu’on n’aime 
pas est une douleur, etre separe de ce qu’on aime est une 
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douleur, ne pas obtenir le desire est une douleur : bref, les 
cinq objets de I’emoi sent des douleurs. 

Voici, 6 moines, la baute verite sur I’origine de la douleur : 
e’est la soil qui conduit a la reincarnation, ensemble avec la 
joie et la convoitise, trouvant 5a et la sa jouissance : la soil 
de plaisir, la soil d’exister, la soil de I’instabilite *. 

Voici, 6 moines, la haute verite sur la suppression de la 
douleur : la suppression de cette soil par I'aneantissement 
integrale de la convoitise, la laisser partir, se delivrer d’elle, 
ne lui donner aucune place. 

Voici, 6 moines, la haute verite sur la voie de la suppression 
de la douleur : e’est le noble sentier a huit divisions qui signi- 
fie : la foi juste, la resolution juste, la parole juste. Taction 
juste, la vie juste, la tendance juste, la pensee juste, la medi- 
tation juste. 

‘ Voici la haute verite sur la douleur ’ ainsi, 6 moines, 
mon regard s’est ouvert sur cet ordre des choses que personne 
n’a annonce jusqu’a present, ma comprehension, mon savoir, 
mon intuition s’ouvrirent. ‘ II faut comprendre cette haute 
verite sur la douleur Cette haute verite sur la douleur, je 
Tai comprise.’ Ainsi, 6 moines, mon regard s’est ouvert sur 
cet ordre des choses que personne n’a annonce jusqu’a present, 
ma connaissance, mon savoir, mon intuition s’ouvrirent. 

(Suit un triple expose analogue des trois autres verites). 

Et aussi longtemps, 6 moines, que sur ces quatre hautes 
verites je ne possedais pas avec une pleine clarte un tel savoir 
et une telle intuition veridiqiies tripleinent demembres et 
en douze parties, aussi longtemps, 6 moines, j’etais dans le 
monde comme les dieux, comme Mara, comme Brahma, 
ensemble avec tons les etres, avec les ascetes et les brahmanes, 
avec les dieux et les bommes, j’etais conscient de n’avoir 
point atteint a Tillumination supreme. 

Mais depuis, 6 moines, quo sur ces quatre hautes verites 
je possede avec une pleine clarte im tel savoir et une telle 


• H. Olcienberg remarque iri : « La soif d'exister et la soif de l iiistaijilite est la 
convoitise qui se rapporte soit a la croyance dans la suite perpetuelle de I'exis- 
tence, soit la croyance qn’aprcs la mort tout est fini. » 
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intuition veridiqnes, des lors, 6 moines, j’ai eu la conscience 
d’avoir atteint a I’illnmination supreme dans le monde avec 
les dieux, avec Mara, avec Brahma, avec tons les etres, avec 
les ascetes et les hralimanes, avec les dieux et les honimes. 

Et ma connaissance s’est ouverte et mon intuition s’est 
ouverte : la liberation imperissahle de I’esprit est la mienne ; 
c’est la derniere naissance, il n’y a plus de reincarnation 
apres (29). w 

Ainsi parla le Sublime et les cinq moines saluerent avec joie 
son discours ; ils furent les premiers ascetes qui adopterent 
sa doctrine. Cette conversion fut vite suivie d’autres, de 
facon que bientot la confrerie compta soixante membres. 
Elle grandit sans cesse, parce que Gautama envoyait partout 
ses disciples pour propager sa doctrine. Lui-meme jusqu’a la 
mort s'occupa infatigablcment d’aller a travers sa patrie 
Bihar et de gagner des adeptes. Parmi les laiques qui se joi- 
gnirent a lui, se fit remarquer Bimbis&ra, roi de Magadha 
qui fit beaucoup de bien au Bouddha et a ses moines. Parmi 
les disciples qui entrerent dans I’ordre du Bouddha, les plus 
populaires sont Shtiriputra, Maudgaly&yana et surtout 
Ananda, qu’on a compare a Jean, le disciple prefer^ du 
Seigneur. Judas non plus ne manquait pas dans I’entourage 
du Bouddha : Devadatta, son propre cousin, blesse dans son 
ambition, entreprit une tentative de meurtre du Sublime, 
puisque ce dernier ne voulait pas le designer comme succes- 
seur. Lorsque son plan echoua, il essaya de provoquer un 
schisme. Selon la legende, il demanda plus tard pardon au 
Bouddha, mais d’abord dut expier ses crimes dans I’enfer. 
Gautama convertit a sa doctrine aussi son pere de sorte que 
celui-ci mourut comme un saint. Il prit egalement dans la 
communaute son fils Rahula. Sa belle-mere, Mahaprajapati, 
voulut aussi renoncer au monde et lui demanda la permission 
de devenir nonne. D’abord Gautama refusa, mais plus tard 
accorda son consentement, quoiqu’il ait jiredit que desormais 
I’ordre, puisque les femmes y ctaient entrees, ne pourrait 
pas exister 1.000, mais seulemcnt 500 ans, — une prophetie 
qui ne se realisa pas. 

Pendant plus de 40 ans, le Bouddlta sillonnal’Indedu Nord- 
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Est, ne suspendant ses marches qu’au cours de la periode des 
pluies (mi-juin jusqu’au debut d’oetobre). Age de 80 ans, il 
tomba malade a Beluva, mais fut de nouveau si bien retabli 
qu’il put aller a Pava. Ici, dans la niaison du forgeron Cunda, 
il gouta de la viande de pore (selon d’autres cominentateurs 
un plat de champignons dit « joie du sanglier ») ; il retomba 
malade et se traina jusqu’a Kushinagara. La il prit ses der- 
nieres dispositions et expira en exhortant ses disciples ; k Eh 
bien, 6 eleves, je vous dis : Tout ce qui existe est passager. 
Faites des efforts sans relache ! » Ensuite il monta d’un degre 
de meditation a un autre et entra dans le nirvana, tandis 
que la terre tremblait et que grondait le tonnerre. Pendant 
six jours les notables de Kushinagara celebrerent les solennites 
funebres et le septieme incinererent sa depouille mortelle 
avec des honneurs royaux. Les ossements furent partages 
entre les princes et les nobles et les stupas (les tours-reliquaires) 
furent eriges sur eux. La legende orna ensuite la biographic 
du Bouddha d’une foule de traits fabuleux posthumes. Le 
transfert du centre de gravite de I’eglise de I’Est de I’lnde 
vers le Nord-Ouest au debut de notre ere fit naitre le desir 
que le Sublime ait vecu dans cos regions aussi ; on parle 
d’une visite d Mathurd, au Kashmir, etc. 

2. L’xPERgU niSTORIQUE. 

Peu apres la mort de Gautama se reunit a Rajagriha 
un concile de 500 moines qui fixa les preceptes du Bouddha 
concernant la doctrine et la discipline monastique. Cent ans 
apres, selon la tradition, un deuxieme concile out lieu a 
Vaishdli ; mais les resolutions dc cotte assemblee ne trou- 
verent pas I’approbation generale et un grand parti qui se 
nomma « mahasanghikas » (membres de la grande commu- 
naute) par opposition aux « vieux » (sthavira, thera), tint 
un contreconcile representant des opinions divergentes. 

De meme,lo troisidme concile, qui siegea vers 245 av. J.-C., 
a Pataliputra, n’etait qu’une reunion des sthaviras, peut-etre 
mcme seulcment d’une partie d’entre eux. La, dit-on, fut etabli 
definitivement le canon des sthaviras. Gelui-ci consiste en 
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trois divisions, dites « corbeilles » (pitaka). II est appele « la 
triple corbeille » (Tripitaka). Les trois corbeilles sont : le 
Vinaya-pitaka, « corbeille de la discipline », dans lequel il 
s’agit des prescriptions sur la vie des inoines, le Sutra-pitaka, 
« corbeille de I’expose de la doctrine » on sont reunis les ser- 
mons du Bouddha, et TAbhidharma-pitaka, « corbeille de la 
m^taphysique » qui contient des explications scholastiques 
des diverses notions de la doctrine. Le canon fut redige, 
dit-on, en magadhi, la langue de la contree de Magadha. 
Actuellement, il nous est conserve entierement en pali, un 
dialecte de I’lnde Centrale qui est devenu la langue ecclesias- 
tique de Ceylan et d’autres pays du bouddhisme meridional. 
D’apres la tradition repandue a Ceylan, le pali (le mot lui- 
meme signifie « texte ») serait la meme langue que la magadhi. 
Cette opinion est aussi celle de certains chercheurs europeens, 
tandis que les autres supposent que le pali est une langue 
differente de la magadhi, un dialecte originaire d’Ujjain oude 
Kalinga, ou un idiome employe dans toute I’lnde du Nord 
comme une lingua franca. A part le canon pali de I’ecole 
sthavira ou vibhajyav&di, il y avait dans I’lnde egalement 
un canon Sanscrit ; celui-la etait en usage chez les sarvasti- 
vadins et d’autres sectes, mais il est connu seulement par des 
fragments trouves en Asie Centrale et par la tradition chi- 
noise et tibetaine, qui est basee sur lui. Ce canon Sanscrit 
offre de telles analogies avec le pali qu’il est probable que 
tous les deux remontent a une source commune. Une com- 
paraison entre les passages des canons pali et Sanscrit a montre 
que les deux versions contiennent de nombreuses fautes qui, 
en partie, peuvent etre corrigees par la confrontation. Il 
est probable que les deux redactions sont des traductions du 
meme original qui n’existe plus et qui fut redige en ardha- 
magadhi, la langue courante du Bihar, employee aussi bien 
par le Bouddha que par Mahavira. 

Le concile de PMaliputra eut lieu sous la protection de 
I’empereur Ashoka, Tun des plus grands princes quo posseda 
rinde. Ashoka, qui regna vers 272-2.32 avec sagesse et douceur 
sur un empire immense englobant presque toute la peninsula 
du Gauge (I’extreme Sud excepte), devint un bouddhiste 
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convaincu et donna une preuve energique de sa foi dans les 
edits qu’il fit graver sur les rocs dans les diverses parties 
de son pays. II y enjoignait a ses sujets de suivre les lois 
morales et d’avoir de la bienveillance pour toutes les crea- 
tures. Cependant, Ashoka ne se contenta pas de proclamer 
le « dharma » dans son propre royaume, mais il envoya dans 
tons les etats voisins des missions chargees d’y propager la 
doctrine. Ces missions travaillaient dans trois parties du 
globe : elles sont allees non seulement dans les etats dravidiens 
du Sud et a Ceylan, mais aussi chez les souverains grecs en 
Macedoine, en Syrie, en Egypte. Si dans les siecles ecoules 
apres la mort de Gautama le bouddhisme avait ete capable, 
par sa propre force, de s’etendre de sa patrie du Bihar dans 
les territoires voisins, il se repandit alors, encourage par la 
grace royale, dans toute I’lnde et commenga son ascension 
au rang de religion universelle. Parmi les pays ou Ashoka 
envoyait des missions. Tile de Ceylan notamment fut une acqui- 
sition tres precieuse pour tout I’avenir du bouddhisme. 

Dans les siecles qui suivirent le regne d’Aslioka, la diffusion 
du bouldhisme fit de nouveaux progres. Nous voyons en 
particulier le succes de la foi dans I’lnde du Nord-Ouest. 

La les princes grecs comme Menandre (Milinda), souverain 
d’un grand royaume comprenant la region de 1’ Indus, y 
adhererent egalement. Ensuite la foi trouva un protecteur 
illustre en I’lndoscythe Kanishka (78-120 apres J.-C. ; selon 
d’autres il n’acceda au pouvoir qu’en 134 apres J.-C.), sou- 
verain d’un grand etat auquel appartenaient I’Afghanistan 
actuel, le Kashmir et I’lndedu Nord-Ouest. Depuis sa conver- 
sion au bouddhisme Kanishka en fut I’un des plus energiques 
promoteurs. Sous son egide un quatrieme concile fut tenu a 
Jalandhara (au Panjab) ou a Kundalavana (au Kashmir). 
Toutefois, il ne fut pas reconnu par les sthaviras de Ceylan. 

A cette epoque se forma peu a pen dans le bouddhisme 
un mouvement nouveau qui se donnait le nom de « Mahayana », 
le ((Grand Vehicule ». et caracterisait la doctrine ancienne plus 
simple par k Hinayana », le (( Petit Vehicule ». Ses traits 
essentiels sont : une ethique nouvelle, I’adoration fortement 
poussee par la a bhakti » des bouddhas et des bodhisattvas. 
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comme entremetteurs surnaturels du salut, le perfectionne- 
ment des rites et revolution progressive de la doctrine vers 
lea systemes philosophiques profonds qui combinaient des 
idees pantheistes avec un negativisme etendii. II faut sans 
doute chercher la cause de I’apparition du Mahayana dans le 
fait que, dans la cornmunaute, I’element laique acquit une 
importance plus forte et que ses besoins religieux reclamaient 
une modification de la doctrine conformemcnt a I’esprit diffe- 
rent de I’epoque. Depuis I’extonsion de la doctrine dans I’lnde 
tout entiere et, notamment. parmi les peoples du Nord-Ouest 
d’une autre race el civilisation, comme les Scythes immigres 
etc., ce proselytisme cngloba d’autres milieux que la commu- 
naute qui, un demi-millenaire plus t6t,avait ecoute les paroles 
du Bouddha a Bihar. La nouvelle doctrine laissa subsister 
I’ancienne en affirmant, toutefois, qu’elle n’etait qu’une 
expression imparfaite de la sagesse annoncee par le Bouddha. 
A c6t6 de ce qu’expose le Tripitaka, le Sublime aurait enseign6 
encore autre chose, mais cela, comme le temps n’etait pas 
encore mur, ne fut revele qu’aux inities pen nombreux qui le 
transmirent ensuite par leurs disciples dans une succession 
apostolique. Mais a present le moment est venu pour annoncer 
la doctrine dans son intogrite. Une litterature d’un volume 
colossal redigee en Sanscrit est consacree a I’expose des nou- 
velles conceptions. Ces ouvrages, — dont les plus importants 
sont le Saddharmapundarika (« Lotus de la bonne loi «) et la 
Prajnaparamita (« La perfection de la connaissance »), — se 
font passer tous pour des ecritures sacrees d’une provenance 
antique ; selon la declaration de leurs adorateurs, ils auraient 
et6 caches et apparurcnt plus tard. Le Mahayana ne gagna 
toujours qu’une partie des bouddhistes hindous ; les autres 
sont restes fideles a la vieille doctrine. Los rapports reci- 
proques des deux mouvements, qui a leur tour se diviserent 
en nombreuses ecoles, furont tres varies ; tantot nous ren- 
controns des explosions de liaine sectaire, tantot nous les 
retrouvons cote a cote on bonne intelligence. 

Sur la situation du bouddhisme indien au milieu du I®’’ mille- 
naire apres J.-C. nous sommes renseignes principalement 
par les r6cits des pMerins chinois qui visitaient la patrie du 
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Bouddha pour rendre hommage aux lieux saints et recueillir 
des livres et des reliques. Les plus marquants parmi eux 
furent Fa-hien, qui etait dans I’lnde en 399-413, Hiuan- 
tsang (Hsiian-tsang, Yuan-chwang), qui voyageait en 629- 
645, et Yi-tsing (I-ching), qui sejournait dans I’lnde en 671-690. 
D’apres les temoignages de ces personnes, le bouddhisme 
etait repandu a travers toute la presqu'ile du Gange, mais 
nulle part il ne dominait seul : le jainisme et I’hindouisme 
avaient egalement leurs adeptes et leurs temples. Cependant, 
tandis que Fa-hien trouva sa religion partout dans un etat 
florissant, a I'epoque de Hiuen-tsang les signcs de la deca- 
dence sont deja perceptibles, quoique la doctrine bouddhique 
dans la forme mahayana trouve un prolecteur princier dans 
la personne du roi Harsha. et Yi-tsing se plaint ouvertement 
d’une decadence constamment oroissante. 

Vers le milieu du 1®'' millenaire, le ritualisme envahissait 
toujours davantage le premier plan du Mahayana. Par 
analogie au tantrisme des hindouistes, un mouA'ement nou- 
veau se forma, qu’on place & cote des Petit et Grand Vehicules 
sous le nom do « Vajray&na » (le Vehicule de Diamant). Ce 
bouddhisme « magique » qui, base sur des conceptions pan- 
theistes, attribue une signification religieuse aux formulas, 
gestes et meditations sacramentels, acquit, depuis environ 
le VIII® s. apres J.-C., une nuance speciale en adoptant les 
doctrines et pratiques shaktistes, ce qui le fait tomber dans 
une hindouisation do plus en plus forte. Ce bouddhisme-shakta 
eut une grande extension malgre I’opposition des conserva- 
teurs, d^fenseurs de I’ancienne doctrine. Quoique le VajcaySna 
accordat les plus vastes concessions aux idees hindouistes, & 
la longue il ne put pas s’attacher ses adeptes. La contre-refor- 
mation brahmanique, oommencce aux viii® et ix® siecles, 
conduisit k la disparition graduelle du bouddhisme dans les 
principales parties de I’lnde. Il reussit a se maintenir encore 
plus longtemps seulement dans les regions on il ne possedait 
pas des ilots isoles parmi la population d’une autre croyance, 
mais oil il dominait commo religion d’Etat. Ainsi, depuis le 
IX® s., nous le voyons lirnite a sa province natale de BihSr et 
au Bengale. Ici les rois de la dynastie des Palas se montrerenjt 
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protecteurs zeles de la foi ; DharmapMa, le deuxieme roi de 
cette maison princiere, fonda sur le Gange runiversite Vikra- 
mashila, centre de I’erudition tantrique, d’ou aux x® et xi® s. 
des missions furent envoyees an Tibet pour y ranimer le 
bouddhisme. La limitation du pouvoir des Palas par Fancienne 
dynastie liindouiste bengalaise des Senas eut pour consequence 
la diminution de Finfluence bouddhique. L’invasion musul- 
mane porta le coup mortel au bouddhisme. En 1193 Ikhtiyar- 
ud-din Mohammed Bakhtyar prit la capitale du Bihar. Les 
monasteres et les bibliotheques de la ville furent detruits, les 
moines massacres. 

Des lors le bouddhisme n’eut dans ITnde que des partisans 
isoles ; cependant, quelques-unes de ses doctrines et regies 
sont passees dans Fhindouisme et se sont conservees sous 
cette forme jusqu’a present. Mais, quoique le bouddhisme 
soit presque eteint dans sa patrie, sa valeur universelle n’a 
subi aucun dommage : a Ceylan, en Indochine, en Asie 
Centrale et Orientale, il a encore actuellement une foule de 
fideles comptes par millions qui lui assurent, meme au point 
de vue numerique, une place marquante parmi les grands 
systemes religieux de Fhumanite. 

3. La communaute et le culte. 

Apres sa mort, le Bouddha laissa derriere lui une communaute 
de moines et de nonnes, auxquels se joignirent, comme adora- 
teurs laiques, de nombreux hommes et femmes vivant dans le 
monde. La confrerie elle-meme n’embrassait que des per- 
sonnes qui realisaient les prescriptions ascetiques du maitre ; 
le rapport entre les laiques et les membres des ordres monas- 
tiques fut depuis toujours tres distant, contrairement a celui 
tres intime qui regnait chez les jainas. Pour les laiques, a 
part la croyance au Bouddha et a sa doctrine, il etait obliga- 
toire d’observer les cinq engagements : ne pas tuer, ne pas 
voler, ne pas mentir, ne pas gouter de boissons enivrantes et 
ne pas avoir de mocurs relachees. En outre, il leur etait recom- 
mande de faire un vocu pour un temps plus ou moins long et de 
celebrer les jours upavasatha. Mais on considerait que leur 
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devoir principal etait de procurer I’entretien des moines et des 
nonnes par de riches donations, et de collaborer a leur bien- 
etre par la fondation des monasteres et des pares ou ils pour- 
raient s’abriter. 

Les moines et les nonnes avaient a observer les memes 
regies que les laiques, mais sous une forme plus rigoureuse, 
puisqu’ils n’avaient le droit ni d’avoir une propriety, ni 
d’avoir de relations sexuelles. En plus, ils devaient remplir les 
obligations suivantes : ne pas manger aux heures defendues, 
ne pas participer aux danses, chants, musiques et representa- 
tions theMrales, ne pas employer de couronnes, parfums, 
onguents ou parures, ne pas utiliser un lit haut ou large, ne pas 
accepter de Tor ou de I’argent. Leur habit se composait de deux 
sous-vetements et d’une robe de dessus jaune mat, generale- 
ment cousue de lambeaux. Par ces vetements, que personne ne 
devait jamais enlever, tout le corps etait couvert a I’excep- 
tion de I’epaule droite. En dehors de son habit le moine pouvait 
nommer siens seulement cinq autres objets : une ceinture, une 
ecuelle pour I’aumone, im rasoir, une aiguille et une passoire 
a eau. La nourriture devait Mre obtenue par la mendicite et 
prise seulement entre le lever du soleil et midi. Les jardins 
et les monasteres eriges par de pieux adherents servaient de 
domicile aux moines, lorsqu’ils ne passaient pas le temps dans 
la solitude de la foret, adonnes a une meditation pieuse ; 
cependant, en vue de la propagation de la foi, les voyages 
continuels leurs etaient recommandes. 

La vie quotidienne des ascetes s’ecoulait assez uniforme- 
ment en quete de Taumone, etude, meditation et instruction 
des laiques. Une echelle hierarchique des membres de la cor- 
poration etait inexistante dans le bouddhisme primitif ; il 
lui manquait egalement une organisation spirituelle centrale. 
Cette circonstance explique pourquoi tant de differends 
regnaient dans la communaute et comment pouvaient surgir 
les schismes. 

Tons cenx qui possedaient les capacites exigees avaient le 
droit d’entrer dans I’ordre ; selon les rcglements publics plus 
tard ne pouvaient pas etre acceptes les criminels, les malades 
ou les infirmes, les personnes ne pouvant pas disposer d’elles- 
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memes, comme les serfs, les debiteurs on celles qui etaient encore 
sous I’autorite des parents. Par centre, les homes des castes 
n’etaient pas prises en consideration pour I’acces a I’ordre. 
Pour cette raison nous trouvons parmi les disciples du Bouddha 
aussi bien des brahmanes et des guerriers que des bergers, 
des pecheurs, des balayeurs ; parmi les femmes, des courtisanes 
et des esclaves. La suspension du regime des castes a I’inte- 
rieur de I’ordre ne doit pas, toutefois, etre comprise comme si 
le Bouddha considerait cette institution comme injuste en 
general. 11 n’a pas ecarte ce regime de la societe et e’est done 
une erreur que de I’indiquer comme un reformateur social 
dans ce sens. 11 combattait centre la situation privilegiee 
que les brahmanes avaient usurpee dans le domaine du spi- 
rituel et affirmait toujours de nouveau que e’est le savoir et 
la conduite, et non la naissance et I’extraction, qui garantissent 
la voie du salut, mais il n’etait point pour cela un democrate, 
comme le voudraient bien faire croire les Hindous de nos 
jours ; il se sentait appartenant entierement a la noblesse 
guerriere, parmi laquelle, d’ailleurs, il recruta aussi la majorite 
de sa confrerie. 

L’entree dans I’ordre comportait une double consecration. 
La premiere, pravrajya, « sortie de la vie temporelle «, se passait 
presque sans formalites : le candidat se faisait raser les 
cbeveu.x et la barbe, mettait le vetement jaune du bhikshu 
et recitait devant un asceteinitie la formule des « trois joyaux » 
qui dit : « Je me refugie aupres du Bouddha, je me refugie 
aupres de la doctrine, je me refugie aupres de la communaute ». 
La premiere consecration etait souvent suivie d’un noviciat, 
apres quoi on procMait a la seconde, 1’ « upasampada », 
« I’arrivee dans I’ordre ». Celle-ci se passait avec une grande 
solennite en presence de toute la corporation ou, tout au 
moins, de la majorite des moines et consistait en recitation 
de certaines formules, prise de certains engagements, etc. 
L’exclusion et le depart libre de I’ordre etaient possibles a 
tout instant. {Le bouddhisme des pays du Nord connut plus 
tard encore une troisieme consecration ; apres celle-la la sortie 
de I’ordre n’est plus autorisee.) 

Le culte etait dans I’antiquite tres simple. Les jours de la 
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nouvelle et de la pleine lune, les moines et les nonnes se reunis- 
saient pour une ceremonie de confession ; ces jours, de meme 
que le huitieme apres ceux-la, furent fetes par les profanes k 
I’instar de nos dimanches. Une autre fete monastique etait le 
pravarana, qu’on celebrait a la fin de la periode des pluies par 
la reunion des freres d’un district. Le jour de la nouvelle lune 
du mois de vaishakha (avril-mai) passait pour la date du 
nirv^a de Gautama ; au printemps une fete etait fixee en 
commemoration de la victoire du Bouddha sur Mara. A cote 
de ces jours feries bouddhiques les profanes celebraient, 
naturellement, aussi les fetes brahmaniques populaires habi- 
tuelles ; la separation entre les differentes religions ne fut 
jamais nette en Orient. Seuls les sacrifices sanglants ne pou- 
vaient pas coexister avec ces coutumes, parce qu’ils etaient 
abhorres du bouddhisme. 

A mesure que le bouddhisme devenait, de religion d’une 
confrerie monacale, la croyance de masses populaires de plus 
en plus etendues, la necessite apparut de formes exterieures de 
I’adoration, qui furent alors philosophiquement legalisees 
par les maitres du dogme d’une maniere analogue a celle que 
nous avons vue plus haut chez les jainas. En premier lieu un 
culte 6tendu des reliques se developpa. Nous avons deja vu 
que les ossements du Sublime etaient conserves corame des 
objets sacres precieux. Le temps qui s’ensuivit multiplia 
sensiblement le nombre des articles de ce genre dignes de vene- 
ration. Ainsi, sont notes comine reliques les cheveux de 
Gautama dont il avait fait cadeau a ses premiers adeptes 
profanes, les marchands Trapusha et Bhallika ; quelques 
villes comme Kanauj, Kaushambi, Mathura se faisaient 
gloire de posseder des cheveux et des ongles de 1’ Illumine. 
D’autres lieux pretendaient avoir des dents, des os ou des 
objets ayant appartenu au Bouddha, comme son baton, son 
ecuelle a aumone, etc. On a egalement fabrique des statues et 
des images du Sublime. Jadison craignait, parait-il, de repre- 
senter le Bouddha lui-meme et on symbolisait sa personae 
par les traces de ses pieds, par le figuier sacre, la roue de la loi, 
un trone, etc. Plus tard, a partir du s. av. J.-G. environ, 
le Sublime est de plus en plus souvent figure par I’image. 
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Selon la legende relatee dans le « Divyavadana », la premiere 
image du Bouddha doit son apparition a I’evenement suivant. 
Le roi Rudrayana (Udayana) de Roruka fit cadeau d’une 
armure extremement precieuse au roi Bimbisara de Magadha. 
Celui-ci ne savait pas comment repondre a cette amabilite et 
demanda I’avis du Bouddha. Le Bouddha lui conseilla de pein- 
dre son image sur un morceau d’etoffe et d’en faire hommage 
a Rudrayana. Le roi fit venir les peintres et leur ordonna de 
faire le portrait du Sublime. Pour leur donner I’occasion de 
contempler le saint sans contrainte, il offrit au Bouddha un 
banquet ou les artistes etaient presents comme spectateurs. 
La noblesse divine du maitre captiva tellement les peintres, 
qu’ils le regarderent inlassablement et n’arriverent pas a faire 
un seul trait sur leur toile. Alors Gautama eut pitie d’eux, 
projeta son ombre sur I’etolTe et laissa remplir les contours 
par la couleur. Bimbisara presenta le portrait ainsi obtenu a 
Rudrayana qui le fit porter dans sa capitale en grande pompe. 
D’apres cela, la premiere image du Bouddha aurait ete faite 
pendant que le maitre vivait encore. 

Sur I’origine des premieres statues du Bouddha, le voyageur 
chinois Fa-hien (vers 400 apres J.-C.) raconte que le roi 
Prasenajit de Kosala, contemporain du saint, fit fabriquer 
une statue du Sublime en bois de santal, pour ne pas etre 
prive de la vue du maitre pendant ses absences prolongees. 
Lorsque Gautama fut de retour, la statue alia a sa rencontre, 
mais il lui ordonna de revenir a sa place et dit qu’elle servirait 
de modele a toutes les statues futures du Bouddha. 

Les statues bouddhiques, aussi differentes qu’elles soient 
en detail (position du corps, maniere de tenir les mains, etc.), 
manifestent une grande uniformite de type. Comme « marques 
de beaute » particulieres sur le corps du Parfait, sont dignes 
d’attention : une excroissance speciale sur le crane (ushnisha), 
un globule brillant entre les sourcils (urna), des bras si longs 
que dans la position debout les mains atteignent les genoux ; 
entre les doigts et les orteils se trouvent des membranes ; une 
roue a mille raies est visible sur la plante de chaque pied. 

A cote de figures isolees on representait artistiquement 
aussi des groupes, des scenes tirees de la Ibgende du Bouddha 
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ou des fails de ses existences anterieures. Les bouddhas passes 
et futurs etaient egalement glorifies par la peinture et la 
plastique. 

Le culte devant les reliques et les statues du Bouddha 
consistait en offrandes d’aliments, d’eau, de fleurs, d’encens, 
de parfum, de chandelles, en recitation de formules, en 
hymnes de louange et en musique instrumentale. 

Les places consacrees au culte sont tres variees. En premiere 
ligne il faut nommer les stupas. Ce sont des monuments 
commemoratifs batis pour la conservation des reliques ou en 
souvenir des evenements de la sainte legende. Un stupa a la 
forme d’un hemisphere surmonte d’une construction rec- 
tangulaire couronnee d’un parasol, symbole traditionnel du 
pouvoir royal. Une veranda entoure le stupa. Tout I’edifice 
est habituellement enferme dans une balustrade munie de 
portes s’ouvrant vers les quatre points cardinaux. II y eut 
en outre de nombreux temples (caitya) et couvents (vihara). 
Tout comme chezles hindouistes et jainasune ample pratique 
des p^erinages se developpa chez les bouddhistes. Les pelerins 
frequenterent surtout les endroits rendus celebres par certains 
evenements dans la vie de Gautama ou de ses predecesseurs, 
comme Kapilavastu, Sarnath pres de Benares, Bodh Gaya. 

4. L.\ DOCTRINE DE SALUT. 

La doctrine bouddhique, contrairement a celle des jainas, 
subit d’importantes modifications. Ce fait nous oblige a la 
trailer en plusieurs chapitres. Dans les premiers, on exposera 
les principes fondamentaux de la doctrine, tels qu’ils nous 
ont ete transmis dans les ouvrages dogmatiques de I’apogee 
(dans rAbhidharmakosha de Vasubandliu, iv® ou v® s. apres 
J.-C., et dans les commentaires de Buddliaghosha) ; les cha- 
pitres suivants traiteront des differentes interpretations dont 
furent I’objet les dogmes principaux et des theories meta- 
physiques de I’epoque tardive. 

L’enseignement des cminents « peres de I’eglise » est-il 
identique a celui que professa le Bouddha lui-meme ? On a 
repondu diversement a cette question. Les uns, faisant con- 
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fiance a I’authenticite de la tradition, imputent a Gautama 
toutes les doctrines que les ecrits d’une secte quelconque 
attachent a son nom. Les autres se mefient de la tradition et 
cherchent a degager par I’analyse detaillee la doctrine boud- 
dhique originale de ses deformations resultant d’interpreta- 
tions par trop personnelles. D’apres les uns Gautama est 
I’annonciateur d’un systeme philosophique paracheve dans 
tons ses details qui dans la suite n’a subi que peu de modifi- 
cations ; d’apres les autres, ilest un apotrede simple conduite 
humaine ay ant eu pour but uniquement 1’ amelioration de la 
morale, mais completement etranger a la formation de theories 
metaphysiques. Sur la valeuretl’independance de la pensee du 
Bouddha, I’opinion des savants europeens est egalement tres 
divergente. Les uns considerent le systeme du Sublime comme 
une oeuvre d’art faite d’un seul bloc, comme une « doctrine rea- 
liste» qui par sa logique et sa grandeur de conception s’eleve bien 
haut au-dessus de toutes les « doctrines de foi » indiennes et dif- 
fere toto genere de ces dernieres par sa nature et son contenu. 
D’autres voudraient expliquer tout I’enseignement du Bouddha 
uniquement par les idees de son temps telles qu’elles figurent 
dans les sankhya et yoga et pour cette raison lui refusent 
toute valeur originale. Si on suivait cette maniere de voir on 
pourrait, par example, contester a Kant I’independance de 
ses idees, puisqu’il etait fortement influence par Locke et 
Hume. 

Nous n’avons pas I’intention de discuter en detail ces pro- 
blemes ni de prendre parti. On ne pourra jamais definir 
avec certitude la doctrine primitive du Bouddha ; cepen- 
dant, s’il est permis de se baser sur les analogies avec d’autres 
systemes philosophiques consignes plusieurs siecles apres leur 
conception, on pourra croire que les points essentials de la 
doctrine exposes dans ce chapitre remontant reellement au 
Bouddha lui-meme. fividemment, Gautama etait influence 
par I’esprit de son epoque, mais sa valeur comme philosophe 
apparait du fait seul qu’a une epoque ou les discussions et 
disputes philosophiques etaient a I’ordre du jour, sa doctrine 
a pu se maintenir avec tant de succes que jusqu’d maintenant 
elle forme la base de nombreux systemes penetrants. 
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Comme d’autres doctrines indiennes de salut, le bouddhisme 
part de I’experience que toute existence est douloureuse. 
Elle est douloureuse parce que passagere ; les joies de la terre 
sont instables comme les bulles d’eau qui s’evanouissent 
rapidement, comme les eclairs ou les nuages d’automne qui ne 
paraissent dans le ciel que pour disparaitre aussitot. Tout est 
passager dans le monde. Cette proposition s’applique non seule- 
ment aux choses materielles, mais aussi au domaine psychique. 
Contrairement aux autres systemes qui afTirment que le corps 
physique se decompose seul apres la mort, alors que le noyau 
propre de la personnalite, le Moi, Tame, est eternel et indestruc- 
tible, le bouddhisme pretend que Tame ne presente rien de 
solide, rien de permanent. Comme toute chose corporelle, son 
unite n’est qu’apparente et elle se compose en realite d’elements 
divers. Cette conception, qui se rattache peut-etre aux idees 
plus anciennes sur la nature du psychique (voir p. 86), est 
le resultat d’une analyse phUosophique basee sur une con- 
ception differente de la realite. Pour les bouddhistes I’etude 
se concentre sur la conscience. L’homme n’est pas considere 
comme divise en une £ime immaterielle consciente et un corps 
materiel different quoique lie a Tame, mais il est con^u 
comme une combinaison de proprietes corporelles (rupS), de 
reactions sensitives (vedana), de notions (sanjnd), de capacites 
(sanskara) et de pensees (vijnana). Les philosophes bouddhistes 
ont depense beaucoup d’ingeniosite pour analyser en detail 
ces cinq groupes (skandha). Ils sont arrives a distinguer 
70 elements dont la cooperation mutuelle provoque tout ce 
qui se manifesto dans le monde. Les elements, les « dharmas », 
comme on les appelle, n’ont eux-memes rien de stable ; ils 
n’existent qu’un instant pour cMer aussitot la place a leurs 
propres semblables. Ces « dharmas », nullement inherents 
les uns aux autres, existent chacun pour soi, mais ils agis- 
sent tous ensemble obeissant a des lois determinees. Tout le 
mouvement cosmique n’est rien d’autre que la vibration de 
ces dharmas subtils, ephemeres, mais qui se renouvellent 
constamment ; il n’existe ni substance, ni matiere, ni ame, 
mais des qualites, des perceptions et des donnees mentales. 
L’image du monde vu par le bouddhisme est pareille a une 
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vision cinematographique ; ce qui nous apparait comme un 
etre persistant, n’est en realite qu’une formation incessante, 
une chaine d'existences momentanees. 

Quoiqu'il renie I'existence d’une individualite permanente, 
le bouddhisme enseigne, neanmoins, une compensation des 
actes et une reincarnation. Cela parait contradictoire, car 
comment la metempsycose serait-elle possible, s’il n’y a pas 
d’ame ? Les bouddhistes tournent cette difficulte en disant : 
lorsqu’un etre meurt, le complexe d’elements qui s’etaient 
noues en lui dans une unite apparente, se dissout. Mais tout 
n’est pas fini : une union nouvelle (apparente) d’elements 
est produite par le karma, un individu nouveau (apparent) est 
cree qui recolte les fruits des actes de son predecesseur. Cette 
situation est expliquee par de nombreuses paraboles dans le 
« Milindapanha », dialogue entre le roi grec Menandre et le 
moine bouddhique Nagasena (redige au le^ s. apres J.-C.). 

La plus explicite est celle de la flamme. Le moine inter- 
roge : « La flamme allumee dans une lampe pendant le pre- 
mier quart de la nuit est-elle la m^me que celle qui brule 
pendant le second quart, et la flamme du second quart de 
nuit est-elle la meme que celle du dernier ? » Le roi repond 
qu’elles sont differentes (puisque le combustible est different). 
Le sage continue a interroger : « Alors, une premiere lampe 
brule pendant le premier quart, une autre pendant le second 
et encore une autre pendant le dernier ? » Le roi replique : 
« Non, la flamme a brule toute la nuit dans une meme lampe. » 
Nagasena continue : « La serie des dharmas s’enchaine de la 
meme maniere. » Une personne meurt, une autre nait et quand 
meme la seconde depend dans son existence de la premiere. 

Les savants qui ont elabore les dogmes en essayant de decrire 
de fa§on plus precise le processus de la reincarnation n’ont pas 
pu, toutefois, eviter de concevoir une sorte d’essence animee 
qui va d’une existence a I’autre. Get etre intermediaire qui 
n’est pas identique avec le defunt, mais se forme sur la base 
du karma produit par lui, s’appelle gandharva (sylphe) ou 
vijnana (savoir). 11 porte le premier nom parce que, d’apresles 
maitres du dogme, il se nourrit de parfums (gandha) ; le 
second, parce qu’il possede un savoir surnaturel, un « ceil cree 
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par la force du karma », avec lequel il epie les lieux destines 
k sa naissance. II se sent attire vers I’endroit on il devra 
naitre et lorsqu’il voit unis ses parents futurs il ressent de 
I’amour envers le pere et de la haine contre la mere (s’il doit etre 
un etre feminin), ou de 1’ amour envers la mere et de la haine 
contre le pere (s’il doit etre un etre masculin). Excite par ses 
emotions, pousse par le desir erotique, il rentre dans la semence 
et dans le sang du corps maternel, ayant I’illusion d’agir lui- 
meme et de gouter les plaisirs de I’amour. L’etre intermediaire 
disparait aussitot que par la conception la base d’une nouvelle 
vie a ete creee (30). 

Dans la deuxieme des 4 saintes verites est designee la cause 
de la reincarnation, source de souffrances toujours renouvelees; 
c’est, comme nous I’avons vu a la p. 165, la « soif », la « volonte 
de vivre ». La liaison entre des existences diverses est demon- 
tree en detail dans le celebre Pratitya-samutpada, la formule 
de la « naissance dans la dependance « : De I’ignorance naissent 
les sanskaras (les empreintes latentes du karma), des sans- 
k4ras sort la connaissance, de la connaissance naissent nom 
et forme (la personne), du nom et de la forme naissent les six 
sens, des sens nait le contact (entre les organes sensoriels et 
les objets), du contact nait la sensation, de la sensation nait 
le d4sir de vivre, du desir de vivre nait la perception (du 
monde sensoriel), la perception produit I’Mre, de I’etre vient 
la naissance, de la naissance viennent la vieillesse, la mort, la 
douleur, la lamentation, le chagrin et le desespoir. » La for- 
mule de la causalite est signalee par le Bouddha lui-meme 
comme profonde et, partant, difficilement intelligible ; par 
consequent, il n’est pas etonnant que les exegetes hindous 
I’aient deja expliquee de diverses facons et que les essais d’inter- 
pretation des savants europeens soient arrives a des resultats 
tres divergents. Nous ne reproduirons ici que 1’ explication 
donnee par les maitres du dogme de I’epoque classique et 
enseignee encore aujourd’hui par les principales ecoles boud- 
dhiques. D’apres cette interpretation la formule presente les 
douze degres successifs du mouvement vital perpetuellement 
renouvele et se rapporte par consequent a trois existences 
differentes et successives : I’existence passee qui est la cause de 
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la presente, a la presente qui est la conditions preliminaire de 
la future, et a la future qui suit la presente. L’apergu suivant 
sera plus explicite. 

La vie anterieure. 

1. Avidya, I’ignorance de la voie de salut. 

2. Sanskara, les impressions latentes produites par le karma, 
les formes creatrices qui vont determiner le destin lors de la 
nouvelle reincarnation. 

La vie presente. 

3. Vijnana, le savoir ou le germe spirituel de la personnalite 
nouvelle qui lors de la conception entre dans le sein de la 
mere (p. 180). 

4. Nama-rupa, nom et forme, la personnalite, I’alliance 
des cinq skandhas qui s’opere dans le corps de la mere. 

5. Shad-ayatana, les six sens, les organes de la perception 
sensorielle et de la pensee qui se forment chez le nouvel etre 
et au moyen desquels ce dernier entre en rapport avec le 
monde exterieur. 

6. Sparsha, le contact du sens et de la pensee avec le 
monde exterieur qui se produit avec la naissance. 

7. Ved4na, sensation causee par le contact des sens avec les 
objets. 

8. Trishna, la soil de vivro, le desir sensuel, notamment 
I’instinct sexuel qui fait d’un garden un homme. C’est surtout 
par lui que commence la creation du nouveau karma. (D’apres 
I’idee indienne celui-ci debate essentiellement avec la puberte.) 

9. Upadana, la perception du monde physique comparable 
a la prise de possession de la matiere combustible par la 
flamme ; ce sont les efforts varies dans la vie. 

10. Bhava, la genese prise dans le sens de la production du 
karma, point de depart d’une nouvelle vie et de la transition 
d’une existence dans I’autre. 

La vie future. 

11. Jati, la renaissance. 

12. Jara-marana, la vieillesse, la mort, etc. 
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La formula de la causalite n’indique pas seulement com- 
ment rhomme, apparaissant dans le sansara depuis toujours, 
depuis un temps eternal, va d’une incarnation k 1’ autre ; 
elle fait connaitre le chemin liberateur qui fait sortir du tour- 
billon des existences toujours renouvelees. Ensuite elle enseigne 
les causes qui doivent etre aneanties pour obtenir la dispa- 
rition de leurs consequences ; « La suspension de I’ignorance 
suspend les sanskaras ; la suspension des sanskaras, celle de la 
connaissance. » L’abolition de I’ignorance sur les moyens du 
salut est presentee comme une condition essentielle de I’acces 
a la delivrance. 

La voie de salut pratique est le « noble sentier a huit divi- 
sions » dont les etapes nous sont deja connues par les paroles 
de la page 165. La toi profonde en le Bouddha, en sa doctrine 
et sa communaute ; la bonne conduite qui tient le milieu entre 
I’abandon aux interets seculiers et la torture inutile de soi- 
meme, ainsi que 1’ auto-discipline rigoureuse et la suppression 
de toutes les convoitises permettent aux pieux d’atteindre a la 
perfection. Le dernier et plus haut Echelon du « sentier k 
huit divisions » s’appelle la « juste meditation ». Comme dans 
les autres religions hindoues la meditation constitue dans le 
bouddhisme le point culminant de Taction humaine tendue 
vers la liberation. La theorie du dhyana et de ses moyens 
(les attitudes du corps, le reglement de la respiration, etc.) a 
ete developpee systematiquement par le bouddhisme. On 
expose en detail comment Thomme pieux en cultivant la 
bonte,la piete,la rejouissance par le bonheur d’autrui, parvient 
a Timpassibilite et comment, arrive a cet « etat de grace » 
il penetre Tunivers. On distingue des degres de cette medi- 
tation par laquelle Tesprit souleve au-dessus du domaine de 
la jouissance sensuelle monte dans une serenite tranquille 
vers des regions abstraites tres pures. Hermann Beckh les 
caracterise comme suit ; 

« Au degre, dit-on, on attaint Tisolement de tons les bas 
desirs tout en conservant encore une notion des objets mate- 
riels et tout le corps est penetre d’une sensation de bien-etre 
ne de cet isolement. Cette sensation a ete comparee i la 
mousse fouettee par le barbier. Au 2® degre, celui qui s’adonne 
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a la meditation n’a plus aucune notion des objets materials 
et son esprit dans un calme parfait est concentre sur un point. 
Ici egalement le corps est penetre d’une sensation de beatitude 
provenant de cette concentration. II est comparable a un 
courant ratraichissant surgi a I’interieur d’un etang depourvu 
d'afiluents exterieurs. Au 3® degre toute sensation d’agre- 
ment disparait, le penseur demeurant dans le calme et dans 
la conscience liieide est penetre par la « beatitude elevee 
au-dela de la joie ». L’etat est comparable a celui des fleurs 
de lotus qiii, sans toucher la surface de I’etang, sont entiere- 
ment entourees par I'eaii fraichc. Au 4^ degre le meditant 
laisso onfin derriere lui toutes les sensations du plaisir et de la 
souffrance, il demeure dans la purete d’un calme reflechi, 
tout le corps est traverse par des rayons de clarte et de purete 
spirituelles. Dans cet etat, dit la comparaison, le disciple est 
comme un homme vetu d’une robe blanche qui I’enveloppe 
de la tete jusqn'aux pieds de maniere qu’aucun endroit de 
son corps, memo le plus petit, ne soit a decouvert (31). » 

Ces premiers 4 degres de la meditation sont divises en 
4 autres qui permettent d’atteindre la « Region-sans-forme ». 
La I’esprit monte vers la « Sphere de I’infmite de I’espace >>, 
vers la « Sphere de I’infinite de conscience », vers la « Sphere 
du neant » et vers la « Sphere de I’au-dela du connu et de 
I’inconnu 

Au 9® degre on pent atteindre a la suppression temporaire 
de la perception et du sentiment. L’exercice de la meditation 
amene finalement a I'obtention de la connaissance libera- 
trice et fait cclore des pouvoirs yogiques merveilleux. 

Le but final auquel aspire chaquc devot, mais qu’il ne pent 
atteindre que lenteincnt, par une lutte tenace, est le nirvana. 
Les pcrsonnes en voie de delivrance sont divisees en quatre 
groupes selon leur distance du nirvana : 

1. Ceux qui sont <■ cntres dans le courant » (srotaapanna), 
qui ont commence a se defaire des « influences » (asrava) du 
terrestre, seront liberes de la reincarnation dans de mauvais 
etats (comme fdre infernal, animal, fantome, demon), mais 
ils renaitront encore sept fois dans le monde humain ou parmi 
les dieux avant d'atteindre a la delivrance. 
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2. Ceux qui « reviendront encore une fois » (sakridagamin), 
apres avoir atteint au inonde des dieux, renaitront encore 
une seule fois sous la forme huinaine et ensuite obtiendront 
le salut. 

3. Ceux qui « ne reviendront plus » (anagamin) entrant 
apres la mort dans un des mondes divins superieurs et par- 
viennent la au nirvana. 

4. Les saints (arhat) atteignent a\i nirvana deja pendant 
leur existence liumaine. 

Le nirvana (litteralement Taction d’effaccr, d’eteindre, 
employe, par example, en parlant du feu) est la delivrance, 
Tetat d’un repos beat, la suppression des reincarnations sui- 
vantes. Ce mot est employe non seulement dans le boud- 
dhisme, mais aussi dans Tliindouisme et le jainisme. Cepcndant, 
alors que les hindouistes comprennent sous le « Brahma- 
nirvana » Tunion de Tame isolee avec Tame de Tunivers, et 
que les jainas appellent « nirvana » Teternelle survie de Tame 
du saint affranchi de la matiere, — la philosophie bouddhique 
con^oit le nirvana comme Tapaisement, Tarrivee au repos des 
dharmas obtenu en ecartant definitivement les passions et 
le karma. II est vrai que les dharmas n’ont pas disparu, mais 
ils n’exercent plus aucune action commune et ne se combinent 
plus, ne reapparaissent plus sous Taspect de la vie empirique. 
Le nirvana est la stippression compile de toute conscience 
physique, de toute pensee, volonte, sensation ; il diflere 
totalement de tous les autrcs phenomenes du monde : il n’est 
pas soumis a la naissance et la disparition, il n’est pas agite 
et ne connait pas la souffrance. Le nirvana est-il Tetat de 
felicite permanente ou le neant, la mort eternelle ? Cette 
question fut deja posee au Bouddha lui-meme et, danslalitte- 
rature europeenne, olle a donne lieu a de nombreux commen- 
taires en faveur de Tune ou de Tautre opinion. D’apres le 
canon pali le Bouddha lui-meme n’aurait pas repondu a la 
question, si le Parfait continue a vivre apres sa mort, parce 
qu’il aurait considere une reponse comme inutile, son but 
n’etant pas de fournir des explications speculatives, mais 
d’encourager la recherche de la saintete et d’indiquer une voie 
vers la delivrance. Le refus de repondre est empreint d’une 
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grande sagesse ; la question est mal posee et ne pent pas avoir 
de reponse dans ces conditions. Dans le Suttanipata (1076) on 
dit justement : « Celui qui est parti la-bas est incommensurable ; 
il est au-dela des vaines paroles ; la ou toute action des 
dbarmas est suspendue, les sentiers de la parole sont barres .» 
Nos notions ne peuvent pas s’appliquer au nirvana, elles ne 
sont pas sur le meme plan avec lui. Par la I’idee bouddhique 
sur I’etat du libere rejoint celle d’un penseur moderne, partant 
de conceptions tout a fait differentes, Arthur Schopenhauer, 
qui ecrit a la fin du volume de son « Welt als Wille und 
Vorstellung » : « Ce qui reste apres la suppression totale de la 
volonte n’est rien pour ceux qui sont encore pleins de volonte. 
Mais inversement: pour ceux chez qui la volonte s’est annihilee, 
notre monde reel avec tons ses soleils et ses voies lactees ne 
compte plus pour rien. » 

5. La cosmographie et l’histoire du monde. 

D’apres la conception bouddhique, il y a un nombre infini 
d’univers et d’etres. Chaque univers se divise en trois regions : 

1. Kamavacara, la Region du plaisir sensuel. 

2. Rupavacara, la Region des formes. 

3. Arupavacara, la Region sans forme. 

Elles sont disposees Tune au-dessus de I’autre et different 
par leur nature et par la qualite de leurs habitants. 

Dans le monde les etres se divisent en 6 (5) classes selon 
leur forme d’existence. 1. Les dieux (deva) qui se trouvent 
dans toutes les trois regions. 2. Les hommes. 3. Les demons 
(asura). 4. Les fantomes (preta ; quelques penseurs y rangent 
egalement les demons ; dans ce cas on compte une classe de 
moins). 5. Les animaux. 6. Les etres infernaux. Les der- 
nieres 5 especes ne vivent que dans le Kamavacara. 

Le monde repose sur I’eau, celle-ci sur le vent, le vent sur 
I’espace (ether). La partie la plus basse de la Region du plaisir 
sensuel est occupee par les enters. Le dogme de I’epoque tar- 
dive distingue 8 enters chauds et 8 enters froids. Les pecheurs 
y sont tortures pour leurs crimes. A ceux-la s’ajoutent encore 
d’autres sejours infernaux qui entourent les grands enters. 
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La terre est situee au-dessus des enfers. On la croit ronde 
comme un disque. Dans son centre s’eleve le mont Mem. 
Autour de lui, separes par des mers annulaires, sont disposes 
7 grands cercles de montagnes. Au-dela du 7® cercle de 
montagnes, dans I’ocean qui I’entoure, se trouvent les 4 grands 
continents, Purvavideha a I’Est, Jambudvipa au Sud, 
Aparagodana a I’Ouest, Uttarakuru au Nord. Chaque con- 
tinent est entoure d’autres plus petits. La mer qui entoure 
de ses eaux les continents s’Mend jusqu’a la falaise CakravMa ; 
cette derniere encercle toute la terre. 

Les 4 continents sont peuples par des hommes qui vivent 
250, 100, 500 et 2.000 ans et dont la taille est de 8, 4, 16 et 
32 aunes. Le bonheur et la joie regnent en permanence sur le 
continent Uttarakuru, mais sur les autres parties de la terre 
les conditions varient. Les Bouddhas apparaissent au Jam- 
budvipa, continent des pommiers- roses, ou nous vivons. 
En plus des hommes vivent sur la terre les animaux et les 
pretas. Le siege principal de ces derniers est dans le royaume 
de Yama, a 500 lieues au-dessous du JambOdvipa. Les demons 
demeurent dans les cavernes du mont Meru. 

Le soleil, la lune et les constellations poursuivent leur 
course autour du Meru. 

Sur le Meru habitent les dieux des differentes classes, tous 
les etres qui doivent leur position elevee a leur karma ot 
dont la vie est longue, mais limitee. Les « Quatre Majestes » 
(caturmaharajika), souverains des quatre regions du ciel 
avec leur suite de yakshas, gandharvas, etc. ont le rang le 
moins eleve. Plus haut, au sommet de la montagne siegent 
les « 33 dieux » (des Vedas) et leur roi Shakra (Indra). 4 autres 
categories divines qui vivent dans des vimanas (des palais 
flottants dans les airs) ont un rang encore plus eleve. Les 
jouissances des diverses categories sont de plus en plus raffi- 
nees. Tandis que les dieux habitant le Meru s'aiment encore 
comme des etres charnels, mais ne se transmettent pendant 
leur etreinte que du vent, car ils n’engendrent plus, les 
dieux de la classe la moins elevee des vimanas apaisent 
leur desir en embrassant seulement les deesses ; ceux de la 
classe suivante, — en les prenant par la main ; ceux de la 



188 LES RELIGIONS DE LA PERIODE CLASSIQUE 

prochaine, en leur souriant ; et ceux du grade superieur, en les 
contemplant. Les enfants des dieux viennent au monde sans 
conception ni naissance, deja ages de 5-10 ans. Leur pere ou 
leur mere est le dieu ou la deesse sur les genoux desquels ils 
apparaissent subitement dans I’existence. 

Dans la « Region des dimensions » situee au-dessus de la 
region du plaisir charnel, les etres n’ont plus aucun desir 
sensuel ; leurs corps ne sont composes que d’une matiere 
subtile et qui ne se nourrit que de joie. Ils n’ont plus ni gout, 
ni odorat, ni sens tactile. On distingue 16 ou 17 classes divines 
rangees en 4 categories du perfectionnement de la meditation 
(dhyana) grace a laquelle on pent y atteindre. Brahma et sa 
suite composent les trois classes du l®r « Ciel de meditation », 
le moins eleve. 

Au-dessus de la Region des dimensions s’eleve la Region 
sans dimensions, habitee par des entites superieures qui n’ont 
plus de corps materiel, Ces dieux se divisent en 4 classes qui 
correspondent aux 4 meditations sur les spheres de I’infinite 
de I’espace, de I’infmite de la conscience, du neant et de 
r « au-dela du connu et de I’inconnu » ; leur esprit est plonge 
dans ces meditations pour 20, 40, 60 ou 80.000 periodes 
cosmiques. 

Le nombre des univers de ce genre est incalculable ; entre 
chaque deux groupes de trois univers contigus il existe un 
« hiatus intermondial » obscur, qui sert de lieu de punition. 

Les mondes sont sujets a une formation et a une destruction 
periodiques. Les savants createurs des dogmes ont consigne 
leur opinion a ce sujet avec une minutie extreme. Les grandes 
periodes de revolution cosmique se suivent depuis I’eternite 
et pour I’eternite. L^ne grande periode, dite « grand kalpa » 
(mahakalpa), se divise en 4 « incalculables kalpas » (asan- 
khyeya). La duree d’un tel asankhyeya est, comme I’indique 
son nom, indeterminee : une montagne de fer eflleuree tons 
les cent ans par un voile de mousseline, sera a la fin detruite 
par ces frolements, avant qu’un asankhyeya arrive 4 son 
terme. Chaque « kalpa incalculable » se divise en 20 « kalpas 
intermediaires » (antarakalpas). 

Le 1®*' asankhyeya d’un « grand kalpa » s’appelle « sam- 
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vartakalpa » (periode de la destruction). A son debut les 
hommes atteignent jusqu’a I’age de 80.000 ans, mais la 
duree de leur vie decroit ensuite constamment. 100.000 ans 
avant la fin du monde un dieu previent les homines. Ensuite, 
les gens qui ont accompli de bonnes actions renaissent dans 
les cieux divins superieurs non sournis a I'aneantissement ; 
les mauvais tombent dans les enters d’autres systemes cos- 
miques, puisque les enters du monde voue a la perte seront 
detruits comme lui. Lorsque les etres vivants ont peu a peu 
disparu de la terre, celle-ci est annihilee par le teu, I’eau et le 
vent. 

Pendant le 2® asankhyeya, « samvarta-stbayi », I’etat de 
destruction cesse. 

Au 3® asankhyeya, « vivarta », commence la creation du 
nouveau monde. Cela est indispensable parce que le bon 
karma des devots, partis vers les cieux divins superieurs, est 
epuise et ils doivent retourner sur la terre. Les mondes divins 
interieurs renaissent les premiers ; d’abord le palais de Brahma 
et les mondes brahmaniques du « ciel de meditation » interieur 
de la « Region des dimensions », ensuite les cieux interieurs de 
la « Region du plaisir des sens », ensuite le Meru et la terre, 
et, a la fin, les enters. L’eclosion de la vie dans le monde est 
decrite minutieusenient. Ainsi on raconte que Brahma, apres 
avoir quitte la toule des « dieux rayonnants » pour entrer dans 
son palais vide, aurait d’abord vecu seul pendant longtemps. 
La solitude fennuya et il languit de voir d’autres etres. 

Or, le tresor des bonnes oeuvres des etres dans les cieux supe- 
rieurs ayant ete epuise, ces etres naquirent dans le monde de 
Brahma. Comme I’apparition de ces dieux coincidait avec le 
souhait de Brahma, celui-la crut les avoir crees. Les nouveaux 
venus de leur cote veneraient Brahma comme dieu supreme, 
parce qu’il tut la avant eux et crurent done lui devoir leur 
existence. De cette tagon serait nee la tausse idee d’un createur 
du monde. La legende de la naissance de I’humanite est egale- 
ment curieuse : les premiers hommes avaient encore 1’ aspect 
d’etres lumineux rayonnants, sans sexe, leur corps se compo- 
sant d’un plasma spirituel ; la joie tut leur seule nourriture. 
Ils planerent au-dessus de la surtace des eaux de la terre. 
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Petit a petit la terre se forma sur I’eau comme la creme se 
rassemble a la surface du lait. Un etre en prit et I’ayant 
trouv6e a son gout, il s’habitua a en manger et les autres le 
suivirent. Ainsi naquit I’appetit et I’habitude de prendre une 
nourriture substantielle. Depuis ce moment des corps mate- 
riels se developperent chez les hommes qui perdirent la faculte 
d’emettre des rayons lumineux. Le soleil, la lune et les etoiles 
parurent pour repandre sur le monde la lumiere necessaire. 
Par la consolidation progressive de la croute terrestre se forma 
d’abord la terre ferme, ensuite plantes et legumes, ensuite le 
riz qui, une fois coupe, repoussait de lui-meme. Les hommes 
mangeaient de ce riz ; leurs corps se deformerent et s’enlai- 
dirent et les organes du sexe masculin et feminin se formerent 
chez eux. Alors, la passion amoureuse s’eveilla chez les 
hommes et ils s’adonnerent aux plaisirs de I’amour. Comme 
a cette epoque les rapports sexuels etaient consideres comme 
un peche, les hommes etaient obliges de s’y adonner en 
cachette : ils b^tirent des maisons pour cacher leur immora- 
lity. Les hommes avaient I’habitude de recolter le riz pour 
chaque repas et le riz repoussait tout seul. Mais, ensuite, ils 
commencerent a faire des provisions, alors le riz ne repoussa 
plus tout seul et ils durent labourer le sol. Ils partagerent le 
pays et introduisirent la propriety. Quelques-uns commen- 
cerent a s’approprier le bien d’autrui et ainsi naquirent le 
vol, le mensonge et le crime. Pour enrayer ces myfaits et 
pour protyger le droit, un homme fut instaliy comme roi. Ainsi 
se constitua la caste des guerriers. Les hommes qui myditaient 
dans la solitude pour trouver le chemin du bien devinrent 
brahmanes ; toutefois, les membres de cette caste tomberent 
plus tard de leur hauteur parce qu’ils commencerent a habiter 
les villages et au lieu de s’occuper de myditation passerent 
leur temps a ytudier des ouvrages composys par eux-memes 
(les Vedas que les brahmanes considerent comme d’inspira- 
tion divine). Les gens qui vaquaient a toutes sortes d’affaires 
devinrent vaishyas ; ceux qui exer(;aient des mytiers impurs, 
shudras. Ainsi se dyveloppa petit a petit la vie sociale en 
yvoluant d’institutions nyes des I’origine de rhumanite. 

Pendant la pyriode de la cryation du monde nouveau les 
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hommes vivaient un temps immensurable (selon d’autres 
80.000 ou 84.000 ans). Dans le 4® asankhyeya, « vivritta- 
vastha » ou la « periode de la duree », la duree de la vie pen- 
dant le premier kalpa intermMiaire baisse jusqu’a 10 ans. 
Ensuite se succedent 18 kalpas au cours desquels la longevite 
monte alternativement de 10 jusqu’a 80.000 ans et retombe 
de 80.000 a 10. Pendant le 20® kalpa une nouvelle ascension 
se produit. Chaque kalpa intermediaire, — conformement 
a la doctrine brahmanique exposee plus haut, p. 121, - — se 
divise en quatre yugas pendant lesquels les conditions gene- 
rales dans le monde et la vertu de ses habitants oscillent 
entre I’amelioration et la degradation. 

Lorsqu’avec 1’ expiration du 4® asankhyeya un grand 
kalpa est termine, un autre lui succede et ainsi le mouvement 
cosmique continue sans fin, eternellement. 

On distingue deux sortes de grandes periodes cosmiques : 
les « vides » (shunya-kalpas) pendant lesquelles aucun Bouddha 
n’apparait, et les « buddha-kalpas » au cours desquels un ou 
plusieurs « Eveilles » paraissent dans les periodes de la reduc- 
tion de la longevite humaine de 80.000 a 100 ans. Pendant 
les buddha-kalpas une fleur de lotus s’epanouit sur le sol 
aqueux k I’endroit oil plus tard s’elevera I’arbre de I’illumina- 
tion. Le nombre de bouddhas qui naissent au cours d’une 
periode semblable varie, ainsi que les intervalles entre leurs 
apparitions. D’ailleurs, plusieurs bouddhas n’apparaissent 
jamais simultanement, mais toujours I’un apres I’autre. 

Pendant la periode cosmique actuelle, il y a, d’apres la 
tradition unanime des sources du Nord et de celles du Sud, 
5 bouddhas, a savoir : 

1. Krakucclianda. 

2. Kanakamuni. 

3. Kashyapa. 

4. Shakyamuni. 

Le 5®, Maitreya, est attendu dans I’avenir. 

Les bouddhistes connaissent egalement les noms des 
bouddhas qui precederent ceux-lk. Selon les indications 
concordantes des sources du Nord et du Sud, les trois qui 
vinrent avant Krakucchanda, s’appelaient : Vishvabhii, 
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Vipashyin et Shikhin. Par contre on n’est plus d’accord sur 
les noms des bouddhas precurseurs de Vishvabhu. II semble- 
rait donc-que chez les bouddhistes, il ne se serait pas forme 
une these canonique universellement approuvee sur la suc- 
cession des annonciateurs du saint, comme cela est le cas 
chez les jainas. 

En plus des bouddhas precheurs de la doctrine, I’hagiogra- 
graphie bouddhique connait des pratyeka-buddhas (desboud- 
dbas non propagateurs), c’est-a-dire des saints qui ont acquis la 
connaissance necessaire pour entrer dans le nirvana, mais 
qui ne la propagent pas. Ces saints vivent solitairement, 
comme les rhinoceros, ou reunis ensemble a plusieurs. Ils 
viennent aussi bien pendant les epoques de longevite crois- 
sante qu’a celles du declin. 

L’histoire universelle bouddhique donne egalement des 
renseignements sur les cakravartins. Ceux-ci, toutefois, 
n’apparaissent qu’au temps de la longevite atteignant jusqu’a 
80.000 ans. Selon la composition de leur disque (cakra) qui est 
soit en or, soit en argent, cuivre ou fer, ils regnent sur 4, 3, 2 
ou 1 continent, sans faire de mal a personne. 

6. Le Hinayana. 

Des controverses surgirent de bonne heure dans I’ordre sur 
quelques points de la doctrine et de la discipline. Ainsi se 
forma un certain nombre d’ecoles cherchant chacune a faire 
valoir ses propres conceptions. En general ces ecoles n’etaient 
pas des sectes dans le sens europeen du mot. Comme I’a 
fait ressortir T. Rhys Davids, « elles n’avaient pas d’hierar- 
chie, de presbyteres ou d’autres formes speciales de I’admi- 
nistration ecclesiastique, pas de vetements distincts, pas de 
lieux speciaux de culte ni de service divin particulier. Leur 
clerge ressemblait plutot au liaut et bas clerge de I’eglise 
episcopale anglicane. Cela explique peut-etre le fait que 
les memes personnes sont designees par les noms d’ecoles 
differentes. Ainsi, les moines du Ceylan s’appelaient eux- 
memes theravadins ; le voyageur chinois Fa-hien, qui sejourna 
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deux ans dans Tile, les considera comme mahlshasakas et 
Hiuan-tsang les appelle sthaviras mahayanistes (32). » 

Nous possedons sur ces differentes ecoles une quantite 
d’informations venant des sources les plus diverses. Malheu- 
reusement, celles-ci s’ecartent Tune de I’autre dans de nom- 
breux details et elles laissent sans reponse tant de questions 
qu’il est impossible de dresser avec le materiel dont on dis- 
pose actuellement un tableau satisfaisant. L’ouvrage le plus 
ancien qui eut pour but d’exposer les maximes contradic- 
toires des diverses ecoles est le « Kathavatthu » qui fait 
partie de la « Corbeille de la metaphysique » du canon pali. 
11 a du etre redige par Tissa Moggaliputta, president du j3^ con- 
cile (p. 167), et date par consequent du s. av. J.-C. Meme si 
cette date est exacte, ce qui n’est nullement certain, le livre ne 
possede quand meme pas toute la valeur qu’il pourrait avoir 
pour I’histoire des ecoles, puisque, reproduisant bien les 
differentes doctrines, il ne fournit pas les noms des ecoles qui 
les preconisent. Nous devons les indications sur les ecoles 
aux commentaires, mais ces derniers sont ecrits beaucoup 
plus tard de sorte que leur authenticite reste douteuse. Cepen- 
dant, s’il reste incertain jusqu’a quel point les renseignements 
du commentaire reflechissent la situation veritable, le texte 
a une valeur extraordinaire, parce qu’il nous permet un coup 
d’ceil dans la vie intellectuelle de I’eglise et nous montre de 
quels problemes on s’occupait autrefois. 

La question de la realite de la perception, ainsi que le pro- 
bleme de I’existence possible du Moi permanent, se trouvent au 
premier plan. Ensuite, nous trouvons des discussions sur 
divers points de morale. 11 y a des themes curieux se rappor- 
tant a la cosmologie ; par exemple, on discute si dans la 
« Region des dimensions » tons les six sens existent encore, si 
les animaux peuvent renaitre dans le ciel divin. etc. Enfm, 
un interet particulier est voue a la nature du Bouddha et des 
arhats ; on discute si un bouddha par son pouvoir surnaturel 
peut changer les lois du monde, si les arhats peuvent tomber 
de leur position, etc. 

Les sources principales concernant I’liistoire de revolution 
de la doctrine bouddhique relatent que, deja au iii® s. av. J.-C., 

glasenapp. — Brahma ct Bouddha. 13 
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il y avail 18 ecoles. Mais, comme les noms de ces ecoles 
different, il faut supposer que ce nombre n’est que tradition- 
nel ; si on totalisait toutes les ecoles formees par les Hindous, 
les Tibetains on les Chinois, il serait beaucoup plus grand. 
Dans ce qui suit ne seront citees que quelques ecoles parmi 
les plus importantes. 

La plus ancienne des ecoles est celle des « sthaviras » (theras), 
« les anciens », dans I’lnde du Nord et a Ceylan. Elle (avec ses 
ramifications) est florissante a Ceylan encore de nos jours. 
Le canon pali constitue son ecriture sacree. 

Les sarvastivadins, c’est-a-dire les partisans de la doctrine 
que « tout existe » (sarvam asti), etaient d’avis que non seule- 
ment les dharmas paraissant actuellement sont reels, mais 
egalement les passes et les futurs, puisqu’ils existent a I’etat 
potentiel. Cette ecole fut representee surtout a Kaushambi, 
Mathura, au Kashmir et dans I’lnde du Nord. Son canon et 
ses commentaires (vibh4sh4) sont rediges en Sanscrit. 

Les sautrantikas, contrairement aux sthaviras et sarv4s- 
tivadins, niaient Pautorite du troisieme pitaka, de la « Cor- 
beille de la metaphysique » ; selon eux est seule authentique 
la tradition exposee dans les sutras. Ils niaient la realite des 
dharmas passes et futurs ; tout en considerant comme reelle 
la perception presente du monde exterieur, ils niaient la 
perception directe et attribuaient a la pensee un pouvoir 
dimensionnaire createur au cours du proces de la connaissance. 

En opposition a ces ecoles, qui representaient les « skandha- 
vada » orthodoxes et, par consequent, niaient I’existence 
d’un Moi en interpretant la personnalite plutot comme une 
cooperation des « skandhas » (cf. p. 179), d’autres, les pudgala- 
vadins, affirmaient qu’il y a des « individus » (pudgalas), 
puisque autrement il serait incomprehensible qu’un criminel 
fut responsable de son acte. Toutefois, les pudgalavadins 
n’allerent pas jusqu’a affirmer I’existence des ames-monades 
immortelles, mais se contenterent d’etablir que les pudgalas 
ne sont ni identiques aux skandhas, ni differents d’eux ; il 
parait impossible d’exprimcr la nature de leurs relations. 
L’ecole des sammitiyas appartenait aux adeptes de cette 
doctrine qui comptait d’apres Hiuan-tsang 43.000 moines, 
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dont une moitie habitant le Sindh, I’autre la plaine du Gange. 

Les mahasanghikas, c’est-a-dire les membres de la « grande 
confrerie », — ecole qui avait effectue sa secession des I’epoque 
du concile de Vaishali, — meritent une attention particuliere 
parce qu’ils placent la personnalite du Bouddha dans une 
sphere supra-terrestre. Des tendances analogues se retrouvent 
egalement dans d’autres ecoles, mais chez les mahasanghikas 
et les lokottaravadins (transcendentalistes), derives des 
precedents, elles sont tellement accentuees, qu’elles conduisent 
vers le docetisme. A ce point de vue les mahasanghikas peuvent 
etre consideres comme les precurseurs de la doctrine mahayana 
des epoques suivantes. Selon eux le Bouddha a un corps d’une 
grandeur illimitee, vit un temps illimite, a un pouvoir illi- 
mite. II reconnait tout instantanement et il est absorbe dans 
une contemplation permanente. Toute la vie terrestre d’un 
illumine n’est que plus ou moins apparente ; lui-meme est un 
etre eleve au-dessus de toutes choses physiques et rien de 
temporel ne peut I’emouvoir. Le canon des mahasanghikas 
se composait, pense-t-on, d’un Vinaya- et Sutra- pitaka en 
Sanscrit melange ; le « Mahavastu » (Livre des grands eve- 
nements), qui s’occupe surtout d'une biographie de Bouddha, 
appartenait au Vinayapitaka des lokottaravadins. 

Toutes les ecoles mentionnees ci-dessus sont considerees 
comme faisant partie du Hinayana, le « Petit Navire )>, terme 
mentionne pour la premiere fois au iv® s. apres J.-C. et qui, 
naturellement, ne pouvait naitre qu’apres I’apparition du 
Mahayana. 


7. Le Mahayana. 

Depuis le debut de notre ere un mouvement nouveau s'est 
forme a I’interieur du bouddhisme qui, s’adaptant aux 
nouveaux besoins religieux de ses adherents, modifia et 
amplifia les doctrines traditionnelles et exposa ses nouvelles 
conceptions dans de nombreux ouvrages pretendant, du 
moins partiellement, a une autorite canoniqnc. Ce mouve- 
ment s’appela Mahayana, le « Grand Vehieule » (nous verrons 
ensuite pourquoi). II donna au mouvement ancien, reste fidele 
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aux ideas d’autrefois, le nom de Hinayana, c’est-a-dire le 
« Petit Vehiculei) du salut, parce que selon son opinion I’ensei- 
gnement antique n’etait qu’une preparation imparfaite pour 
I’enseignement nouveau. Essayons d’exposer les points essen- 
tials de la nouvelle doctrine. 

Le pieux bouddhiste de I’ecole ancienne aspirait surtout k 
devenir arhat afin d’obtenir le nirvana. Plus tard on ne voulut 
plus se contenter de se delivrer soi-meme ; aux penseurs 
religieux I’effort vers sa propre liberation parut insuffisant 
et par trop egoiste. Le but devint non le salut personnel, 
mais celui de la communaute. Comme celui qui sur un grand 
chariot traine par des boeufs sauve d’un incendie de nom- 
breux etres vivants, est plus grand que celui qui sur une petite 
charrette attelee d’une chevre ne se sauve que lui-meme 
tout seul, de meme, la personne qui met son propre salut 
au second plan pour secourir les autres a plus de merite 
que celle qui ne pense qu’a elle-meme. C’est pourquoi la 
nouvelle morale altruiste eut pour but de devenir non un 
arhat, mais un bouddha qui apporte la lumiere aux autres 
creatures. Comme le Sublime, — lorsqu’il eut trouve I’inspi- 
ration et lorsque Mara I’incita d’entrer dans le nirvana, — mit 
son bonheur au second plan derriere le bien-etre de la com- 
munaute et repoussa la felicite de la liberation pour montrer 
a tout le monde la voie de salut, de meme le disciple du 
Mahayana ne doit pas aspirer tout de suite au nirvana, mais doit 
tenter de devenir un saint qui, quoiqu’il soit mur pour la 
delivrance, renonce a ce droit, afin de conduire les autres 
vers la liberation. 

L’ideal religieux du Mahayana est le bodhisattva, le saint, 
dont I’essence est le savoir, un bouddha futur qui se fait un 
devoir de parer au malheur dans le monde par les actes de la 
plus grande abnegation personnelle. Le bodhisattva passe 
par toutes les formes de I'existence, s’eflorcant partout de 
faire du bien. II se jette volontairement en pature devant une 
tigresse pour lui servir de nourriture, il sacrifie ses yeux ou 
ses mains pour rendre service, il descend meme dans I’enfer 
le plus terrible pour soulager les damnes. Les bodhisattvas 
de ce genre sont innombrables, car cet etat n’est pas le pri- 
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vilege d’une elite predestinee. Chacun peut devenir bodhi- 
sattva s’il fait un effort pour atteindre ce but. Pour cette 
raison on trouve dans la litterature mahayaniste la descrip- 
tion precise des etapes que le bodhisattva doit franchir. 
Lorsqu’un homme apres une preparation suffisante est mur 
pour tenter de devenir un bodhisattva, il fait solennellement 
le voeu de devenir un bouddha futur et d’agir inlassablement 
pour le salut de toutes les creatures. II devra passer, peut-etre 
au cours de nombreux milliers d’existences, par 10 degres 
(bhumi) jusqu’au dernier, la « nue de la religion » (dharma- 
megha) ou, en possession du savoir supreme et des forces 
surnaturelles, il envoie sur les etres une pluie qui enleve la 
poussiere de leurs passions et fait germer le fruit des bonnes 
oeuvres. Certains ecrivains, comme Candrakirti, mettent les 
dix degres en rapport avec les vertus jouant un si grand role 
dans la doctrine du Mahayana. Quoique toutes ces vertus 
doivent exister a chaque degre. Tune d’elles predomine 
toujours. Voici les noms des 10 degres (bhumi) et des « per- 
fections » (paramitd) dominantes. 

1. Pramudita, « plein de joie » : generosite (dana). 

2. Vimala, c sans tache » : discipline (shila). 

3. Prabhakari, « brillant » : patience (kshanti). 

4. Arcismati, « rayonnant » : energie (virya). 

5. Sudurjaya, « difficile a conquerir » ; meditation (dhyana). 

6. Abhimukhi, « tourne vers la sagesse supreme » : con- 
naissance (prajna). 

7. Durangama, « allant loin « : habiletc dans I'application 
des moyens par lesquels les etres peuvent etre amenes vers 
le salut (upayakaushalya). 

8. Acala, « immobile » : decision (pranidhana). 

9. Sadhumati, « bien pensant » : pouvoir miraculeux (bala). 

10. Dharmamegha, « nue de la religion » : le savoir (jnana). 

Le bodhisattva du dernier echelon est en possession d’une 

connaissance infmie, a I’instar d’un bouddha ; neanmoins 
celui-ci est place encore plus haut, puisque le savoir du pre- 
mier se compare a celui d’un bouddha, comme la lumiere du 
crepuscule a celle du plein jour. Malgre cette grande diffe- 
rence etablie par le Mahayana entre les deux, I’ecart entre un 
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bodhisattva arrive au stade supreme de revolution, tronant 
dans les mondes supra-terrestres, et un bouddha n’est pas 
pratiquement si grand. Les plus celeb res bodhisattvas comme 
Avalokiteshvara et Manjushri sont dans le Mahayana I’objet 
d’un culte qui ne cede pasde beaucoup a celui d’un bouddha. 
Ils sont invoques par les devots dans le malheur et le danger : 
pleins d’une misericorde infinie, ils sauvent les creatures du 
tourment et de la peine ; forts de leur sagesse ils trouvent 
toujours des moyens pour conduire les hommes vers la per- 
fection. L'illusion du Moi a disparu d’eux au point qu’entre 
eux et les autres, ils ne font plus de difference. Leur compassion 
incommensurable va j usqu’a la cession d’une partie du tresor de 
leurs bonnes actions en faveur de ceux qui implorent leur 
secours, — conception contraire a la doctrine stricte du 
karma, mais qui se rencontre deja dans le brahmanisme et 
n’est pas etrangere au bouddhisme ancien. Ainsi, les bodhi- 
sattvas des degres superieurs presentent entierement les 
traits essentials des saintsdes religions occidentales. Le devoue- 
ment plein de foi temoigne envers eux prepare la route a la 
delivrance, comme la « bhakti » envers Vishnu retire le pieux 
vaishnava du tourbillon du sansara, 

Dans le Mahayana se produisit egalement un changement 
gradual des ideas sur la nature du Bouddha. II presente un 
rapprochement avec les conceptions de I’hindouisme. Le 
Bouddha historique, Gautama du canon pali, — designe habi- 
tuellement dans les ecritures du Mahayana par son autre 
nom, Shakyasinha ou Shakyamuni, — etait jadis le repre- 
sentant type des bouddhas, devant lequel tons les bouddhas 
precedents reculent au second plan, comme les precurseurs 
de grands monarques, enumeres par interet historique, mais 
dont on ne s’occupe guere.A present la multitude des bouddhas 
est mise toujours davantageau premier plan et on fait ressortir 
constamment qu’il y a eu des milliers, des myriades de 
bouddhas et que toujours de nouveaux vont apparaitre pour 
conduire a la perfection les etres infmiment nombreux des 
incalculables systemes cosmiques. Certains, surtout Amitabha, 
le bouddha de la « splendeur insondable », residant dans le 
Paradis de I’Ouest dans un pays pur et bienheureux (Sukha- 



LE BOUDDHISME 


199 


vati), sont devenus les personnages principaux de la mytho- 
logie bouddhique et ont meme ete eleves a une dignite plus 
haute que Shakyamuni. Une image correspond bien a cette 
immensite de la multitude de bouddhas. Lorsque Shakyamuni 
preche dans le « Lotus de la bonne loi », il est entoure de 
80.000 bodhisattvas qui parmi de nombreuses centaines de 
milliers de bouddhas ont plante la racine de la bonte et sauve 
de nombreuses centaines de milliers d’etre vivants, un rayon 
de lumiere jaillit du globule lumineux entre les sourcils du 
Bouddha et eclaire les 18.000.000 de champs bouddhiques ; 
tout I’univers brille jusqu’a I’enfer le plus bas et les dieux 
charmes repandent des fleurs et du santal. II n’y a plus rien 
d’liumain dans le Bouddha, il est devenu entierement un etre 
surnaturel qui fait naitre des fantasmagories grandioses. Si 
la doctrine plus recente du » Petit Vehicule » a eleve le person- 
nage du Bouddha dans le plan surhumain, si les lokottara- 
vadins ont enseigne un docetisme pur, la bouddhologie du 
« Grand Vehicule » aboutit a une deification complete. Dans les 
dogmes ce fait s’est exprime par la doctrine des « trois corps » 
d’un bouddha, des trois aspects sous lesquels il peut etre 
observe. Ces trois corps sont ; nirmana-kaya, le corps de la 
transformation que le bouddha jiorte lorsqu’il sejourne sur 
la terre et s’y manifeste (apparemment) comme un homme ; 
sambhoga-kaya, le corps de la jouissance, la forme brillante 
surhumaine sous laquelle le bouddha apparait dans les 
mondes supra-terrestres et y est adore par les bodhisattvas ; 
dharma-kaya, le corps du dharma, c’est-a-dire le bouddha 
eleve au-dessus de toutes les personnifications et qui par sa 
nature est I’Absolu place a la base de tout. 

Nous voyons ici comment la pensee de la theologie boud- 
dhique suit des voies qui, autrement designees, existent 
egalement dans I’hindouisme : le nirmana-kaya serait a peu 
pres analogue a un avatara de Vishnu lorsque ce dernier 
sejourne sur la terre comme Rama, Krishna, etc. ; le sam- 
bhoga-kaya ressemble a Vishnu inaccessible aux emotions 
terrestres lorsqu’il trone dans son paradis ; le dharma-kaya, 
a Vishnu pris comme Brahma, quintessence de tout ce qui 
existe. 
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Des tendances pantheistes se font sentir nettement dans 
la doctrine du dharma-kaya. Ce rapprochement avec le 
Vedanta apparalt egalement dans les systemes pliilosophiques 
du Mahayana. Ces systemes laissent dans ses points essentiels 
la doctrine du Bouddha intacte, mais ils la completent et 
I’amplifient par une superstructure caracterisee d’une part 
par une negation logique de la realite du monde exterieur, 
d’autre part par I’acceptation d’une unite mystique. 

L’ecole du Hinayana a demontre qu'une chose eternelle- 
ment immuable, un Soi ou une personnalite, n’existe nulle 
part ; qu’il n’y a qu’une coaction reguliere d’elements forma- 
teurs (dharma) qui surgissent pour un instant et disparaissent 
aussitot. Nagarjuna (vers 100 apres J.-C.) enseignait, par 
ailleurs, que les dharmas ne representent pas non plus des 
realites ultimes, puisqu’un dharma ne pent pas etre compris 
independamment, mais uniquement par rapport a d’autres. 
Ainsi la relativite est par consequent la caracteristique 
essentielle des dharmas ; la connaissance que tout est <(vide» 
(shiinya), c’est-a-dire relatif, est le terme ultime de la sagesse. 
Selon les paroles du Bouddha : « Tant que le monde s’attache 
surtout a « cela existe » ou « cela n’existe pas », il ne sera pas 
delivre, 6 Katyayana », on preche la une « doctrine moyenne » 
(madhyamika-vada). Elle demontre a I’aide d’une dialectique 
ingenieuse que toutes les notions contiennent une absurdite 
et que pour cette raison, il ne pent y avoir ni naissance, ni 
disparition, ni unite, ni multiplicite. Tout est illusion ; la 
connaissance de la verite est la connaissance du « vide » 
(shunya) qui n’est ni I’etre, ni le non-etre. 

Une autre ecole s’eleva centre les madhyamikas, qui 
defmissent I’Absolu d’une fagon purement negative comme la 
loi de la relativite. Elle alTirme I’existence d’un substrat reel, 
independant des constructions relatives de la pensee. Cette 
doctrine s’appelle « vijnanavada » (la doctrine de la realite 
unie de la pensee) ou yogacara (modification du yoga) et son 
representant principal fut le grand Asanga de Peshavar 
(iv® s. apres J.-C.). Elle cherche a parvenir a la realite ultime 
par la contemplation introspective. Selon elle la serie inin- 
terrompue des pensees successives est la projection d’un 
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« magasin-de-conscience » (Waya-vijnana). Tous les objets sont 
done irreels comme un reve ou un phantasme et la dualite de 
la reconnaissance et du reconnu n’est qu’une illusion. Mais 
Falaya-vijnana, la source de toute activite intellectuelle dans 
I’individu (apparent), n’est pas non plus la realite derniere ; 
le savoir (« bodhi «) que possedent les bouddhas et qui peut 
etre obtenu par des exercices spirituals, lui enleve ses bornes 
et conduit a rassimilation du « tel etat » (bhutatathMa) qui 
n’a pas de qualite et dans lequel tous les etres font un. 

Les doctrines de Nagarjuna et d’Asanga sont designees 
comme le « deuxieme » et le (' troisieme » tour de la roue de la 
loi, e’est-a-dire comme des interpretations nouvelles de I’ceuvre 
ancienne du Bouddha fades d’un point de vue plus eleve. 
Les vijnanavadins croient avoir trouve par leur doctrine la 
voie moyenne entre le realisme du Hinayana et le relativisme 
de Nagarjuna ; d’autre part, les mMhyamika considerent le 
vijnanavada comme une forme inferieure de la sagesse, 
comme une concession aux capacites limitees de comprehen- 
sion des philosophes, qui ne sont pas encore murs pour la 
doctrine integrale de la relativite « dont le nom seul dej^i 
intimide ». 

Les deux doctrines, aussi differentes qu’elles soient, ont 
beaucoup de traits commons. Finalement toutes les deux abou- 
tissent a I’acceptation d’un Indeterminable comme I’unique 
chose a laquelle on peut attribuer la realite. Neanmoins, il 
ne faut pas les considerer comme des formes d’un scepticisme 
irreligieux ; elles se tiennent entierement sur le terrain des 
instructions de I’eglise bouddhique, mais elles enseignent la 
science « superieure » accessible seulement aux sages. Dans la 
vie pratique, il revient une place a la verite inferieure, qui 
laisse passer pour des realites les illusions n’existant pas de fait 
et s’en sert comme de fictions indispensables. Ainsi les adeptes 
des deux mouvements consideraient que I’observation de 
tous les preceptes religieux, I’clTicacite des rites et des for- 
mulcs magiques, la valeur entiere du dogme et de I’ordre du 
saint, sont justifiees dans le monde des apparences. La recon- 
naissance d’une « double verite » explique le succes extraordi- 
naire que la doctrine du Mahayana eut dans toute I’Asie, 
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parce que cette « philosophie du conditionnel » donnait 
autant de satisfaction a I’exigence metaphysique des penseurs 
habitues aux abstractions supremes qu’a celle d’un homme 
primitif, car par sa nature elle legalisait sans hesitation 
toutes les formes de la croyance populaire, tons les cultes 
fetichistes, toutes les superstitions et coutumes, comme etat 
preliminaire de la verite superieure, les incorporant ainsi 
d’une fagon ou de I’autre dans son grand systeme. 

8. Le Vajrayana. 

Lorsque le tantrisme apparut dans I’hindouisme, des ten- 
dances analogues se preciserent aussi dans le bouddhisme 
du Mahayana. Sous leur forme parfaite elles sont opposees 
sous le nom de Vajrayana (Vehicule de diamant) ou Man- 
trayana (Vehicule desFormules magiques) au Hinayana et au 
Mahayana, quoique souvent une separation nette entre ce 
dernier et le Vajrayana ne soit pas possible. 

Le mot d’ordre du Vajrayana, comme I’indique deja 
le nom, est le vajra qui signifie « diamant » et egalement 
« foudre » ; dans le Veda on designe ainsi I’arme divine d’Indra. 
Dans le bouddhisme plus recent, le mot a souvent cette der- 
niere signification : les vajras servant comme objets du culte 
et sont I’attribut de certains bodhisattvas et d’autres etres 
superieurs. Mais dans la philosophie mystique vajra est ce 
qui est aussi inalterable que le diamant et aussi irresistible- 
ment puissant que la foudre : I’eternelle force divine pri- 
mordiale qui est a la base de tout et, par consequent, se 
manifeste dans chaque creature. Par sa nature le vajra 
vijnana, c’est-a-dire la « conscience eternelle », est spirituel. 
Le but et la tache du Vajrayana est d’amener le croyant, 
a I’aide d’un certain rituel, a reconnaitre son identite avec la 
force cosmique eternelle. 

Le bouddhisme ancien a voulu gagner le salut par la con- 
naissance ; pour ceux a qui ce chemin paraissait trop epineux, 
le Mahayana ouvrit la perspective de la delivrance par la 
foi dans le secours salutaire d’Amitabha ; les tantras boud- 
dhiques indiquent encore un troisieme chemin menant au 
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but celui qui connait ses secrets : la voie des rites sacres. 
L’univers tout entier etant une unite et chaque chose pouvant, 
par consequent, agir sur une autre, des mots, gestes et actions 
apparemment insignifiants peuvent avoir des suites consi- 
derables a condition d’etre accomplis dans le bon esprit. Base 
sur ces idees fondamentales s’eleva un systeme grandiose de 
magie sacree qui embrasse le plus petit ainsi que le plus 
grand et maitrise toutes les choses terrestres aussi bien que 
surnaturelles. 

Le rituel des tantras bouddhiques ressemble a celui des 
hindouistes. A cote des regies concernant I’erection des 
stupas et sanctuaires prives et publics, la consecration des 
idoles du culte, les actions de graces et les sacrements de 
toute sorte, une vaste place est occupee par des incantations, 
hymnes et litanies. La recitation de certaines formulas 
magiques, I’exercice de certaines meditations minutieuse- 
ment expliquees conferent au sMhaka une pouvoir theur- 
gique sur la divinite a laquelle il appartient ; grace a ces 
expMients il peut se transformer en elle provisoirement et 
accaparer ainsi ses forces magiques. 

Au premier abord, il parait inexplicable, que la simple 
doctrine ascetique de Gautama ait pu donner naissance a la 
science secrete tantrique, qui sur chaque point contrarie la 
methode de salut indiquee par le Bouddha. L’enigme appa- 
rente s’Maircit si on examine toute revolution qui s’est pro- 
duite dans le millenaire qui suit les preches du Sublime a 
Magadha. Le bouddhisme a penetre chez des peuples d’une 
mentalite et de sentiments differents de ceux des contempo- 
rains du Bouddha au Bihar ; il a continue a faire des con- 
cessions aux exigences du monde profane et, partant, adopte 
beaucoup de ce qui jadis fut en dehors de sa sphere. De nom- 
breux rites et coutumes apparus dans le culte du Mahayana 
furent sans doute suivis naguere par des laiques ; ils ne fai- 
saient pas partie du culte bouddhique et on les abandonnait 
aux pretres brahmanes places au dehors du sangha. A mesure 
que le bouddhisme lui-meine devint une religion qui offrit 
aux profanes non seulement le preche et I’aide religieuse, 
mais une pratique cultuelle complete pour toutes les circons- 



204 LES RELIGIONS DE LA PERIODE CLASSIQUE 

tances de la vie quotidienne, les elements du ceremonial 
employe en dehors du sangha y furent incorpores de plus 
en plus. Mais de ce chef le bouddhisme tomba dans une depen- 
dance de plus en plus forte vis-a-vis des courants du moment 
et se vit oblige de modifier constamment sa doctrine, ou plus 
exactement, de greffer sur I’ancienne toute une serie d’inno- 
vations pour justifier les rites chers a ses adeptes. Ainsi, le 
tantrisme bouddhique n’est pas quelque chose de totalement 
nouveau, mais il represente, du moins en partie, le resultat 
d’une longue evolution. Deja dans le passe lointain on utili- 
sait conjurations et formulas magiques ; on raconte que lorsque 
Devadatta tendait des pieges au Sublime, les moines en 
procession solennelle recitaient des mantras pour sa protec- 
tion. II est dit egalement que des personnes plongees dans des 
conflits de conscience ou se trouvant en peril furent sauvees 
par I’invocation du nom de Bouddha ou par la pronuncia- 
tion d’une formule reclamant son secours. La naissance de la 
foi dans les bouddhas et les bodhisattvas dont I’intervention 
apporte de I’aide au cours de la vie humaine, renforga la con- 
fiance dans la force surnaturelle de ces invocations : celui qui 
meurt avec le nom d’Avalokiteshvara sur les levres gagnera la 
pitie de ce sauveur plein de misericorde, etc. II n’est pas 6ton- 
nant qu’ensuite la simple recitation mecanique d’une formule 
ait ete consideree comme aussi efficace que I’ancienne invo- 
cation pieuse et pleine de foi. La meme deformation se fait 
voir dans les rites. La construction d’un stupa, le pelerinage 
aux lieux oil demeura le Bouddha, I’offrande de fleurs a son 
image furent tou jours consideres comme oeuvres meritoires ; 
I’extension du culte accentua I'importance des rites sacres. 
D’ailleurs les exercices de yoga, dont I’usage est si repandu 
dans le tantrisme, furent deja incorpores dans le bouddhisme 
le plus ancien. On enseigne maintenant que la contempla- 
tion pratiquee selon un rite nouveau fournit au yogi Ic pouvoir 
sur tous les etres de ce monde comme sur ceux des mondes 
celestes, qu’elle lui confere la faculte de se transformer 
temporairement en entite supra-terrestre et d’emprunter ses 
forces. Cette idee n’est qu’une suite logique de celle qui pre- 
tend que par la meditation on pent se transporter dans les 
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mondes superieurs et faire naitre en soi des pouvoirs surna- 
turels, — et comme il est possible de se transformer en dieu 
on demon, il est possible de se transformer en cet etre supreme 
qui se manifeste dans toute chose terrestre. Par des actions 
appropriees de la pensee (meditation), de la parole (la pronon- 
ciation a voix basse des mantras) et du corps (certains mou- 
vements de mains, dits mudras) I’initie peut s'emparer de 
FAbsolu, le penetrer et se confondre temporairement avec lui. 

La doctrine du <' vide » (sliunyata) et du « tel etat » (bhuta- 
tathata) fut developpee plus loin par les ecoles tantriques 
dans ce sens que cette realite ultimo formant la base de tout 
ce qui existe est identifiee avec le bouddha originel (Adi- 
buddha). Ainsi, tout le cosmos avec ses bouddhas, bodhi- 
sattvas, dieux et creatures n’esten somme rien d’autre que la 
manifestation d’un unique etre primordial et eternel qui par 
des actes spontanes de sa pensee meditative s'epanouit sous la 
forme de I’univers. Les ecoles hindoues dont les doctrines 
survivent encore aujourd'hui dans les dogmes de 1’ « £cole des 
secrets » chinoise (Mi-tsong) et de la « Secte de la Vraie Parole » 
japonaise (Shingon-shu), donnent au bouddha universel le 
nom de Vairocana ; de lui sont issus les quatre autres « tatha- 
gatas » (appeles en Europe, habit uellement, dhyanibuddhas) : 
Akshobhya, Ratnasambhava, Amitabha et Amoghasiddhi, 
ensuite les bodhisattvas, les vidyarajas (les rois du savoir, 
c est-a-dire les demons qui combattent les puissances des 
tenebres), et enfin tons les etres. I'n autre systeme analogue, 
repandu au Nepal, fait naitre Vairocana, tout comme les 
autres quatre «. tathagatas », de I’Adi-buddha, souvent designe 
ici comme Svayambhu ou Vajradhara ; ensuite, les « dhydni- 
bodhisattvas » et " manushi-buddhas » emanent des 5 tatha- 
gatas (cf. p. 215). 

Les formes du \ajrayana mentionnees jusqu'ici repre- 
sentent une evolution organique issue du Mahayana ; elles 
ne sont rien d'autre qu'une transformation et un developpe- 
ment de doctrines ileja existantes. 

Lependant dans la seconde luoitie du i*''^ s. apres J .-C. un autre 
element jmnetre dans le systeme bouddhique. 11 est nouveau 
et cornpletement etranger au bouddhismc : c'est le shaktisme. 
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Jusqu’a alors le bouddhisme avait ete une religion nettement 
male qui n’attribuait aux femmes de position avantageuse ni 
dans la communaute, ni dans le pantheon. Sous I’influence des 
courants de I’epoque et des perturbations sociales et ethniques 
se produisent ensuite les memes changements que dans Thin- 
douisme. Le culte des divinites feminines et les rites esote- 
riques s’associent a la metaphysique moniste et la magie sacree 
du systeme tantrique bouddhique anterieur pour former 
un tout original qui n’a de traits bouddhiques que dans sa 
terminologie et par le maintien des traditions anciennes. Par 
ailleurs il constitue une analogie avec le shaktisme hindouiste. 

De meme que le shaktisme hindouiste presente le Seul, 
rimmuable, sous son aspect dynamique comme la dualite 
de riiomme et de la femme dans les personnes de Shiva et de sa 
shakti, les bouddhistes ont adjoint a Vajradhara une shakti 
qu’on designe de differents noms, comme Vajrayogini, 
Prajn&paramita (« perfection de la connaissance ») ou Tara 
(« liberatrice »). Les bouddhas et les bodhisattvas emanes ont 
^galement leur pendant feminin. L’acte d’amour avec leur 
shaktis — souvent figure dans I’imagerie du NepM et du 
Tibet — est pour les bouddhas une source de force supreme. 
L’etreinte fait naitre les delices de funite eternelle, elle cree 
le quatrieme « corps » propre aux bouddhas selon les tantristes 
(comme les trois mentionnes a la p. 199) : le mahasukhakaya, 
(( corps de la grande jouissance ». Quoique I’idte d’un bouddha 
accomplissant I’union charnelle avec une femme soit contraire 
a I’esprit du bouddhisme ancien, on a reussi a introduire le 
rite de I'augmentation du pouvoir par facte de chair dans la 
biographic de Shakyamuni : le Bouddha futur aurait rem- 
porte sa victoire sur .Mara et ses hordes parce qu’avant sa 
renonciation, il aurait accompli les rites shaktas de fetreinte 
amoureuse. 

Comme chez les hindouistes les manuels du Vajrayana 
prescrivent faccomplissement d'actes autrement interdits, 
comme fabsorption de vin, le coit, etc. ; ce qui, d'habitude 
cause la chute, doit devenir une cause d’ascension. Par la, 
tout au moins dans les ouvrages faisant autorite, on ne pro- 
clame pas une licence effrenee, mais on soumettout a des regies 
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rigides ; seule une femme solennellement consacree devient 
une yogini pouvant etre substituee a Tara. La possession 
rituelle d’une femme initiee, I’introduction de la « pierre 
precieuse » (mani) ou du « foudre » (vajra, ici = linga, 
penis) dans le lotus (padma = vulve) devient un moyen 
pour obtenir une perfection plus grande. Comme cbez les 
sbaktas brahmanes des controverses surgissent cbez les 
bouddbistes, quelles femmes sont appropriees au culte secret ? 
Alors que les uns voudraient comprendre le rite du « mai- 
thuna » surtout au figure, les autres consideraient I’epouse 
du sadbaka pour la representante toute indiquee de Tara ; 
d’autres acceptent une femme etrangere a condition qu’elle 
soit devenue au prealable, par une consecration speciale, 
I’epouse du sadbaka pour la duree de I’operation sacree ; 
d’autres vont plus loin, comme le mystique bengali Kanu 
Bhatta qui vers la fm du x® s. precha le culte sabajiya comme 
moyen facile pour obtenir la delivrance par I’amour : selon 
lui, le rite d’amour fait seul aboutir qui est accompli en secret 
avec I’epouse d’autrui, de preference avec une femme de 
caste inferieure. 

Le Vajray&na a donne naissance egalement a un yoga 
nouveau appele I’Anuttarayoga {« I’inegalable », done « yoga 
supreme »). Obtenant la purification du corps, de la parole 
et de la pensee par des exercices exterieurs, comme pratiques 
respiratoires et meditation, il aboutit a la connaissance, intui- 
tivement acquise, que toutes les oeuvres, paroles et pensees 
sont les manifestations de la force premiere, du vajra, et que ce 
vajra se revele egalement dans le m^itant lui-meme. C’est 
pourquoi il prononce le mantra : « Om ! Vajra-svabhavat- 
mako’bam, om ! » « Mon moi-meme est la nature du vajra ». 
Rien que I’aspect de la formula trahit I’influence hindouiste : 
le yogi identifie son Soi avec le vajra, comme le vedanti son 
Mman avec le Brahma, — et cela malgre I’opposition violente 
de la doctrine du Bouddha a I’idec de I’atman. 

Dans la mythologie du shaktisme bouddhiste apparaissent 
egalement des rapports etroits avec I’liindouisme. Beaucoup 
de divinites et de saints, qui jouent un role dans le premier, 
sont identiques ou apparentes a ceux des shaivas et sbaktas. 
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Un changement radical se produit a I’epoque du boud- 
dhisme evolue. Comme nous I’avons deja vu, on s’occupe de 
plus en plus d’autres bouddhas, bodhisattvas et de dieux de 
differentes sortes, et dans le Vajrayana, nous trouvons un 
pantheon elabore jusque dans tous les details et dont la 
richesse ne le cede en rien a celui des hindouistes. II ne nous 
incombe pas ici de suivre chronologiquement la venue suc- 
cessive des bouddhas, bodhisattvas et dieux ; il en resulterait 
une confusion d’autant plus grande que les differentes phases 
de cette evolution historique ne se degagent pas encore dans 
leurs details. Pour cette raison, nous nous bornons dans ces 
lignes a un resume systematique de la hierarchie des etres 
surhumains. II est a peine necessaire de faire remarquer que 
ce resume ne pent tenir compte que de quelques person- 
nages de premier plan de la mythologie du Mahayana et du 
Vajrayana et que les dMails ne sont pas valables partout, 
puisqu’ils presentent de nombreuses variations regionales. 

Dans le pantheon les bouddhas occupent le premier rang. 
Leur nombre est infini « comme les grains de sable de la 
Ganga «. Dans la multitude de noms des bouddhas cites dans les 
textes, quelques-uns meritent une attention speciale parce 
qu’ils appartiennent a des bouddhas qiii ont obtenu dans tout 
le Sud et I’Est de I’Asie le rang de puissants « distributeurs de 
grace ». Ces bouddhas ne sont pas des « bouddhas humains » 
comme Shakyamuni et scs precurseurs, mais des entites 
celestes tronant dans les mondes supra-terrestres. Leur 
importance cosmique est quelqucfois soulignee par le fait 
que certains d’entre eux apparaissent comme protecteurs de 
points cardinaux. Citons parmi ces bouddhas places au-dela 
du monde les plus connus : 

Vairocana est manifestemcnt derive d’un ancien heros 
solaire, puisqu’en Sanscrit virocana signifie soleil. Tandis 
que dans Flnde ce bouddha ne joue pas un role marquant, il a 
obtenu plus tard une haute situation en Extreme-Orient : la 
secte japonaise Shingon I’adore comme le bouddha supreme. 

Amitabha (« celui qui a un eclat incommensurable ») ou Ami- 
tayus (« celui dont la longevi te est incommensurable ») est le mai- 
tre du Paradis d'Occident. Le nom designe un distributeur de la 
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lumi6re et de la vie ; on a suppose que cette figure se forma 
sous I’influence iranienne. Cette evolution devrait s’etre pro- 
duite dans un passe recule, car un ouvrage, le Sukhavativyuha, 
« Description detaillee du pays heureux « enseignant la 
croyance en Amitabha, fut traduit en chinois entre 147 et 
148 apres J.-C. Ce livre raconte la legende d’ Amitabha. Jadis 
vecut un moine, Dharmakara, qui fit le voeu de devenir 
bouddha, mais n’accepta ce rang, lorsque ses merites le lui 
eurent acquis, qu’a condition de regner sur un pays heureux, 
dont les habitants devaient vivre dans une beatitude inin- 
terrompue jusqu’a I’obtention du nirvana. Dans le paradis 
d’Amitabha, renaitront tons les hommes qui ont pense a 
I’Amitabha, prononce son nom et font adore dans un devoue- 
ment plein de foi. 


Les dhyanibuddhas du Mahdyana. 


^OM 

Couleur 

Attiuuvt 

Amm.^l 

StaDttia 

Point 

eardinal 

1. Vairocana 

blanc 

ilisque 

dragon 

rupa 

Milieu. 

2. Ratnasambhava 

jaune 

jovau 

lion 

vedana 

Sud. 

3. Amitabha 

roui<e 

'.otu.s 

paon 

sanjna 

Guest. 

4. Amoghasiddhi . 

vert 

vi^bvavajra 
(foudre double 

aigle 

-.anskara 

Xord. 

5. Akshobhya .... 

bleu 

vajra (foudre) 

• ‘ld[>hanl 

vijnaiia 

Est. 


La popularite des trois autres « dhyanibuddhas », Ratna- 
sambhava, Amoghasiddhi et Akshobhya, est tres effacee. 
Plus tard, on a mis ces cinq entites supra-terrestres en rap- 
port avec les skandhas, les points cardinaux, etc. Le tableau 
ci-joint donne des details plus precis a ce sujet. 

Le bouddha Vajrasattva a un autre caractere. Dans la 
litterature du Vajrayana, il est designe comme gardien des 
plus hauts mysteres, comme le bouddha supreme, c’est-a-dire 
comme I’Adi-buddha. 

Parmi les bodhisattvas Avalokiteshvara est de loin le plus 
important. On a cherche a expliquer son nom diversement, 
comme « le maitre qui regarde en has », « le maitre du raonde 
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visible », ou « le maitre qu’on a vu pour la derniere fois », 
c’est-a-dire « qui a quitte le monde ». Selon I’interpretation 
explicite de H. Zimmer, le mot «avalokita » est synonyme de 
« samyak-sambodhi », c’est-a-dire « rillumination parfaite ». 
Done, Avalokiteshvara est le maitre qui a obtenu la lucidite 
parfaite, mais en meme temps a fait le serment de ne pas 
entrer dans le nirvana jusqu’a ce que tons les etres soient 
liberes. Par consequent, en Avalokiteshvara nous avons 
devant nous la figure d’un dieu bouddhique de la misericorde, 
qui surpasse encore Amitabha en se desistant completement 
de son droit au nirvana, pour rester eternellement dans le 
sansara afin de contribuer au salut des etres vivants. Le 
Karandavyulia evoque ses actions : « Voila comment 
les premiers chapitres du Karandavyuha depeignent sa des- 
cente dans le terrible enfer Avici. 11 voulut delivrer les tortures 
de leurs supplices. A peine fut-il entre en enfer que la chaleur 
brulante se transforma en une fraicheur agreable ; a la place 
du chaudron ou les damnes sont cuits comme des legumes, 
apparut un charmant Mang couvert de lotus. Le lieu des 
tourments devint un lieu de plaisir. De I’enfer Avalokiteshvara 
se rend dans la demeure des pretas et reconforte de nourri- 
ture et de boisson ces fantomes eternellement tortures par la 
faim et la soif. L’un de ses voyages le conduit a Ceylan ou il 
convertit des ogresses anthropophages (rakshasis), de 14 4 
Benares, ou il preche la doctrine aux etres nes sous la forme 
d’insectes et de vers et 4 Magadha, ou d’une faQon miracu- 
leuse il sauve les habitants d’une effroyable famine, » etc. (36). 
Avalokiteshvara est invoque comme sauveur dans la detresse 
par tons les pieux mahayanistes. Sa personne a subi une 
transformation singuliere en Chine et au Japon : on I’y adore 
sous I’aspect d’une femme, Kouan-yin ou Kwannon. Le besoin 
de ces peuples d’avoir une madone fut, parait-il, la cause de 
cette metamorphose remarquable. 

Un autre bodhisattva tres aime est Manjushri (« celui 
dont la beautc est charmante ») ; il apporte le salut comme 
Avalokiteshvara, mais il reveille surtout le desir de s’instruire. 
Il est represente avec I’epee du savoir et un livre. 

Kshitigarbba (« celui qui naquit du corps maternel de la 
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terre ») ressemble par beaucoup cle traits a Avalokiteshvara. 
Tandis que dans I’lnde, il n’a jamais une grande importance, 
il est tres populaire en Chine et an Japon (comme Ti-tsang 
et Jizo) ; d’apres son nom qui le met en rapport avec la terre, 
il est considere la-bas comme le surveillant et predicateur 
des damnes dans I’enfer. 

Enfin, Maitreya, le futur cinquieme bouddha de notre age, 
est aussi un bodhisattva venere, qui actuellement sejourne 
encore dans le ciel. Il est le seul qui soit deja mentionne dans 
le canon pMi. 

A cote des bouddhas et bodhisattvas cites plus haut, la 
doctrine du Mahayana connait encore beaucoup d’autres qui, 
toutefois, occupent dans les croyances et le culte I’arriere 
plan. Plus tard, on a relie entre eux un certain nombre de 
bouddhas et bodhisattvas par un systeme d’emanations. 

Selon ce systeme, il existe un bouddha primordial, Adi- 
buddha considere comme eternel, surgi de lui-meme (svayam- 
bhu). Par sa meditation (dhy&na), il produit les cinq « boud- 
dhas de la meditation » (dhyanibuddhas). Ceux-la a leur tour 
font naltre par le meme moyen les cinq « bodhisattvas de la 
meditation » (dhyanibodhisattvas). Alors que tons ces per- 
sonnages habitent les mondes superieurs, apparaissent sur 
la terre cinq « bouddhas humains » (manushi-buddhas) qui 
sont des reflets, des emanations magiques des bouddhas de 
la meditation. On pent representer tout ce systeme des ema- 
nations comme il suit : 

Adi-buddha. 

Dhyani-buddhas : 

1. Vairocana. 2. Akshobhya. 3. Ratnasambhava. 

4. Amitabha. 5. Amoghasiddhi. 

Dhyani-bodhisattvas : 

1. Samantabhadra. 2. Vajrapani. 3. Ratnapani. 

4. Avalokita (Padmapani). 5. Vislivapani. 

Manushi-buddhas : 

1. Krakucchanda. 2. Kanakamuni. 3. Kashyapai 
4. Shakyamuni. 5. Maitreya. 
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Parfois on rencontre dans les tantras ajoute anx cinq 
dhyani-buddhas encore un sixieme, Vajrasattva, considere 
par certains conime le supreme et place an rang d’Adi-buddha. 
Dans quelques textes son dbyanibodbisattva s’appelle 
Gbantapani. 

Quelquefois ce jeu est pousse plus loin et on admet encore 
« manusbi-bodbisattvas ». Alors le « bodbisattva-bumain » 
de Sbakyamuni s’appelle Ananda. 

Les conceptions rattacbees a ce systeme des emanations 
furent parait-il, tres varices. Elies ne sont nullement fixees 
dans leurs details. Dans le systeme tbeiste du Nepal (aisbva- 
rika), appartenant au bouddbisme evolue, la creation et le 
gouvernement de I’univers sont attribues aux dbyani-bodbi- 
sattvas ; trois mondes ont deja peri, le quatrieme, dans lequel 
nous vivons maintenant, est Toeuvre d’Avalokitesbvara, 
qui y joue le role de la Providence divine. 

Un nombre considerable de dieux se joint aux bouddhas 
et bodbisattvas. Quoique I’estime et le pouvoir dont ils 
jouissent soient inferieurs sur tous les points, on leur voue 
aussi un culte, parce qu’en qualite de maitres de certains 
domaines, ils ne sont pas sans influence. Le bouddbisme, 
aussi bien que le jainisme, bonore les lokapalas (gardiens du 
monde) des bindouistes (p. 112). Un autre groupe de dieux est 
constitue par les dbarmapalas (gardiens de la religion), etres 
d’un aspect terrible dont la tacbe est de proteger les doctrines. 
Ensuite vient une grande foule de dieux locaux, d’etres a 
moitie divinises et de demons de toutes especes. 

Le pantbeon du bouddbisme postericur abonde en deesses 
qui jouent le role des « sbaktis » et « meres » bindouistes. Elies 
sont souvent representees avec leurs partenaires masculins : 
rbomme doit alors figurer I’upanya (la metbode de la trans- 
mission du salut), la femme signific la prajna (connaissance) 
ou la karuna (compassion). Au Tibet les sbaktis sont frequem- 
ment representees etreintes par leurs epoux ; ccs groupes 
s’appellent yab-yum (pere-mere). 

Tara est la plus importante de toutes les sbaktis, son nom 
est traduit par « la liberatrice ». Autrefois sa popularite dans 
rinde fut si grande, qu’au Bengale son culte s’est conserve 
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meme apres la disparition du bouddhisme. Comma I’epouse 
de Shiva elle apparait sous une forme soit aimable, soit terri- 
fiante. Au Tibet, ou jusqu’a nos jours on la venere beaucoup, 
elle est figuree sous plusieurs teintes et on dit que Tara rouge, 
jaune oubleue est terrible, alors que la blanche et la verte sent 
pleines de clemence. Les couleurs doivent correspondre a 
cedes des dhyani-buddhas dont elle est la shakti. Toutefois, 
Tara est habituellement consideree comma shakti d’Avaloki- 
teshvara ; selon la legende, elle serait nee d’une de ses 
larmes. 

Dans le « Dharmasangraha » (37) sont nommees a cote de 
Tara comma deesses principales Rocani, Mamaki et Pandura. 
D’apres Hodgson, les shaktis suivantes correspondraient a 
I’Adi-buddha et aux dhyani-buddhas : (38) 

Prajna — Adi-buddha. 

VajradhMvi — Vairocana. 

Locana — Akshobhya. 

Mamukhi (Msimaki) — Ratnasambhava. 

P^ndara — Amit^bha. 

Tdrd — Amoghasiddha. 

VajrasattvAtmika — Vajrasattva. 

(La derniere est appelee egalement Vajrayogini ou Vajra- 
varahi, « truie du diamant »). D’autres traditions fournissent 
d’autres noms ; ainsi, il semblerait qu’il n’existe aucune 
tradition valable a leur sujet. 

Parfois des shaktis sont attribuees aux manushi-buddhas ; 
dans ce cas Yashodhara figure comme la shakti de Shakya- 
mu ni. 

Sarasvati, la deesse de I’erudition, est la shakti de Man- 
jushri. 

Les dieux ont egalement leurs epouses. Au nombre deja 
considerable des entiles feminines du pantheon, s’ajoutent 
les yoginis ou dakinis, dresses des forces magiques, sorcieresv 
etc. 
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10. La disparition du bouddhisme dans l’Inde 

ET SA SURVIE DANS l’hINDOUISME. 

Le refoulement du bouddhisme par Thindouisme, qui eut 
fmalement comme resultat I’extinction presque complete de 
la religion de Gautama sur lo continent indien, est la conse- 
quence d’un processus historique ou plusieurs facteurs ont 
concouru. Pour le faire comprendre, rappelons qu’a aucun 
moment et dans aucun etat hindou, le bouddhisme ne fut une 
croyance exclusive, mais qu’a ses cotes subsistaient le brahma- 
nisme et en general aussi le jainisme. Meme dans les fitats dont 
les princes etaient bouddhistes convaincus, leur religion eut 
a peine la suprematie indiscutable. Meme lorsqu’il etait 
repandu sur toute la presqu’ile du Gauge, il n’eut jamais 
dans de nombreuses regions une masse de fidyes distribuee 
de faQon homogene ; son influence appuyee sur quelques 
bastions isoles ne se fit sentir qu’indirectement dans leur 
hinterland plus ou moins etendu. 

Toute riiistoire ulterieure du bouddhisme montre un rap- 
prochement croissant avec les idees et les coutumes hindouistes. 
Le bouddhisme a certes remporte des succes temporaires 
parce qu’il tenait compte de I’esprit de I’epoque et sut aller 
au devant des desirs des masses. Mais a la longue cette poli- 
tique devait le mener a la decomposition ; toute adaptation a 
I’hindouisme conduisit fatalement a une fusion complete 
des que dans ce dernier se manifesterent des idees nouvelles 
d’un dynamisme seduisant. Ainsi, dans la seconde moitie du 
premier millenaire, nous voyons la croyance bouddhique 
refoulee partout par la reforme du brahmanisme orthodoxe 
et par des mouvements sectaires shivaites et vishnuites, qui 
fanatiserent une partie des populations. Le bouddhisme 
succomba, parce que de sa propre force, il n’avait rien a 
opposer a ces puissances nouvelles. 

Une bonne part de responsabilite incombe evidemment 
au clerge bouddhiste. En possession de riches prebendes, 
beaucoup de hauts dignitaires do I’eglise s’etaient secularises 
et menaient une vie un peu dissipee. Dans les drames ecrits 
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plus tard par les hindouistes figurent des moines bouddhistes, 
dont le grand scepticisme philosophique s’ajoute a un esprit 
epicurien plus ou moins dissimule par respect des conve- 
nances. Ils degustent des plats raffines, s’adonnent a la 
boisson et s’occupent trop des femmes de leurs fideles. Dans 
les pieces de theatre, les religieuses bouddhiques jouent sou- 
vent le role d’entremetteuses. Meme si certains reproches 
faits par les hindouistes sont injustifies, meme si leur juge- 
ment defavorable au bouddhisme doit etre porte sur le compte 
de la haine sectaire, — il y a certainement dans le tableau 
qu’ils brossent de I’epoque quelque chose de vrai ; d’ailleurs 
les ouvrages ecrits par les bouddhistes, comme ceux de Tara- 
natha, nous montrent le Ijouddhisme du declin sous une 
lumiere qui n’est pas precisement flatteuse. 

On s’est demande si le bouddhisme a ete expulse de I’lnde de 
fa^on pacifique ou sanglante. Les auteurs indiens parlent de 
persecutions epouvantables dont il aurait Me I’objet de la 
part des hindouistes. Ainsi, la biographie plutot mytholo- 
gique du philosophe hindouisteShankara, attribuee a Madhava 
(vers 1350), pretend qu’aprM la victoire de Kumarila sur les 
bouddhistes dans une dispute de theologie, le roi Sudhanavan 
fit massacrer tous les bouddhistes depuis les Himalayas 
jusqu’au pont de Rama (vis-a-vis de Ceylan). De semblables 
indications se retrouvent ailleurs : on raconte dans le « Shunya- 
purana » du poMe bengali RamM Pandit (fin du x® s.), 
dans le dernier chapitre (ajoute, probablement trois sieclesplus 
tard), que les brahmanes auraient opprime les bouddhistes. 
Pour chMier les bourreaux les dieux bouddhiques s’incar- 
nMent en musulmans et exposerent les hindouistes aux perse- 
cutions. Il est impossible de distinguer dans ces informations 
le vrai du faux. On pent presumer comme assez certain que, 
des qu’ils etaient en Mat de le faire, les brahmanes combat- 
taient les bouddhistes consideres comme heretiques, qu’ils 
excitaient les princes, sur lesquels ils avaient de I’influence, 
centre les « ennemis du Veda » et qu’ils reveillerent le fana- 
tisme de la foule centre les infideles ; le pelerin chinois Hiuan- 
tsang nous informe des machinations des brahmanes centre 
I’empereur Harsha qui favorisait les bouddhistes. Mais une 
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persecution generale de ces derniers, a la maniere des perse- 
cutions des heretiques courantes a toutes epoques en Occi- 
dent ne peut etre prouvee avec certitude nulle part ; d’ailleurs 
une telle hypothese serait peu vraisemblable etant donne la 
grande tolerance des hindouistes en matiere religieuse. On ne 
peut parler de la destruction du bouddhisme par la force 
armee qu’en songeant a la conquete de Bibar par les mabo- 
metans. Certainement les musulmans ne haissaient pas les 
bouddhistes davantage que les bindouistes ou d’autres ido- 
l&tres. Mais la destruction de ses monasteres etait pour le 
bouddhisme indien autrement funeste que la ruine des temples 
pour les brahmanes. Comme les monasteres etaient le centre 
de la propaganda de la doctrine et les points d’appui de la 
communaute, leur chute fut particulierement ressentie. Par 
leur disparition le monde lalque bouddhiste perdit toute direc- 
tion et en peu de temps succomba a I’influence agglutinante 
de rhindouisme. 

Comme nous I’avons vu plus haut, p. 171, le bouddhisme, 
chass^ de presque toute I’lnde, s’est maintenu dans I’etat 
des rois Pdlas du Bengale jusqu’al’invasion islamique (1193). 
Nous trouvons egalement dans d’autres regions des traces 
isolees du bouddhisme, ainsi en 1055, nous entendons parler 
de la fondation d’un monastere a Belgami dans le Maisur et 
les inscriptions du Dambal (1095) et du Miraj (1110) prouvent 
qu’au XI® et xii® s. des monasteres bouddhiques existerent 
sur la cote occidentale de I’lnde. 11 y avait des confreries 
bouddhistes isolees en Bengale et dans I’Orissa, d’apres les 
annales, encore au xvi® s. Meme aujourd’hui on trouve dans 
rOrissa des adeptes du bouddhisme, quoiqu’il soit bien 
degen^re : ce sent les Saraks de la region du Kattak et les 
Bfithuris de Mayurabhanj ; ces castes ont conserve la croyance 
en Bouddha deformee par une foule de superstitions. 

Exception faite de ces successeurs tardifs des fervents 
d’un Mahayana abatardi, il ne se trouve plus dans I’lnde 
actuelle proprement dite que peu de bouddhistes. D’apres le 
recensement de 1931 le nombre des adeptes du Bouddha 
est un peu inf6rieur a 450.000, c’est-a-dire ne depasse pas la 
proportion de 1 1 /2 pour mille d’une population d’environ 
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300 millions. La grande majorite de ces bouddhistes habile 
les regions himMayennes de Ladakh, Sikkim et Bengale du 
Nord influencees par la civilisation tibetaine ; il faut les con- 
siderer comme lamalstes. Les 15.000 bouddhistes d’Assam 
sont pour la plupart Birmans. Comme bouddhistes hindous, 
il n’y a plus que des adherents d’une doctrine corrompue ou 
des neophytes. Le nombre de ces derniers augmente legere- 
ment parce qu’une propaganda zelee venant de Ceylan et 
d’autres pays bouddhiques se fait sentir actuellement. 11 y 
a quelque temps, la « Modern Review » (Calcutta) annon^a 
qu’une caste inferieure de I’lnde Meridionale avail decide 
d’adopter le bouddhisme ; cet evenement fut, toutefois, 
provoque surtout par des motifs d’ordre social (I’devation du 
rang social par I’affranchissement du systeme hindouiste des 
castes). 

Endehors des frontieres de 1’ Inde Britannique le bouddhisme 
est repandu sur le sol indien encore dans les etats himalayens. 
Dans le royaume de NepM, il a encore aujourd'hui des adeptes, 
mais la aussi il est en train de se fondre dans I’hindouisme, 
auquel appartiennent les Gurkhas, maitres de ce pays mon- 
tagneux .Sur le sol nepMais, le bouddhisme a fait surgir de 
nombreuses sectes, dont une, celle des aishvarikas, est mono- 
th^iste. Elle considere I’Adi-buddha (p. 215) comme maitre 
supreme du monde ; a Katmandu lui est consacre un grand 
temple. Les habitants des convents ayant abandonne le 
cGibat, les moines du Nepal meritent a peine ce litre. De 
fortes influences shivaites se font ressentir partout dans les 
rites et dans les croyances. Le bouddliisme dans la princi- 
paute de Bhutan est une branche du tibetain. 

Cependant, si le nombre de bouddhistes est insignifiant 
dans rinde actuelle, le bouddhisme a laisse derriere lui, au 
cours de son activite de pres de quinze cents ans, des traces 
profondes dans la mentalite religieuse du pays du Gauge. 
Le dieu Dharma venere au Bengale de I’Ouest est rapporte 
par ses adeptes au shunya (le vide), (p. 205) et a I’Adi-buddha ; 
encore a present un culte est consacre a la Tara bouddhique. 
Il est d’un int^ret particulier au point de vue mythologique 
que le Bouddha soil admis dans le nombre des incarnations 
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de Vishnu. Ainsi, dans son poeme « Gitagovinda » dedie a 
Famour de Krishna et de Radha, le poete Jayadeva (vers 
1100 apres J.-C.) le celebre comme une forme d’apparition 
de Vishnu (Keshava, Hari) par les paroles suivantes : 

« Plein de misericorde tu n’as pas tenu compte 
des rites du sacrifice vedique, lorsque tu as 
vu comment on egorgeait les animaux victimes. 

Toi, Keshava dans le corps du Bouddha, sois 
vainqueur, 6 Hari, maitre du monde. » 

Ici on a Fair de vanter ce que Vishnu accomplit dans son 
avatara houddhique, la lutte contre le sacrifice sanglant et le 
menagement des etres vivants (ahinsa). D’autres ouvrages, 
moins hienveillants, disent que la tache du Bouddha consis- 
tait a derouter les mecreants par de fausses doctrines pour les 
conduire plus surement au chatinient. 

Les rapports entre le vishnouismc et le bouddhisme sont au 
Bengale et dans FOrissa en general tres etroits. Ainsi, le poete 
Balarama Dasa de Utkala dans ses Gitas, ecrites a Finstar de 
la Bhagavadgita sous la forme d’un entretien entre Krishna et 
Arjuna, designe Krishna comme shunya ; on rencontre encore 
ailleurs dans la litterature de ces regions de semblables 
influences bouddhiques. Certains elements bouddhiques s’y 
sont conservfe egalement dans le rituel de Fhindouisme. Le 
culte de Jagannath a Puri (Orissa) doit se rattacher a un 
culte houddhique anterieur, puisqu’on dit qu’autrefois a Puri 
une relique, une dent sainte du Bouddha, etait honoree 
jusqu’au moment ou les idces hindouistes remplacerent les 
autres. Cependant, Finfiltration d’elements bouddhiques 
dans Fhindouisme ne resta aucunement limitee aux regions 
orientales, dans lesquelles la doctrine de Gautama s’etait 
maintenue le plus longtemps. Le « Nilamata-purana », un 
mythe local du Kashmir, conticnt par exemple la description 
d’une fete commemorative de la naissance de Vishnu dans 
son incarnation du Bouddlia, au cours de laquelle on adore la 
statue de ce dernier et on distribue aux shakyas (ascetes 
bouddhistes) des vaches, des vetements, des aliments et des 
livres en cadeaux (39). » 
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Les influences que le bouddhisme exerca sur la vie intellec- 
tuelle sont plus serieuses que ces traits superficiels. Ainsi, on 
peut attribuer a son action, a cole de celle des jainas, la pro- 
tection des animaux si largement repandue parmi tant 
d’Hindoiis. Mais I’heritage principal que I’liindouisme des 
temps modernes a re(ju des systenies philosophiques boud- 
dhiques, est la doctrine de la nature illusoire du monde et de 
la double verite, que le Mahayana a developpee en continuant 
des idees anciennes et que nous retrouvons dans le vedanta 
de Shankara. 

Toutefois, avant d’exposer les evenements de la vie reli- 
gieuse apres I’extinction du bouddhisme dans I’lnde, jetons 
un coup d’oeil sur la vaste extension des religions indiennes 
en dehors de leur patrie. 



QVATRltlME PART IE 


LES RELIGIONS 

DE L'lNDE EN ASIE MERIDIONALE, 
CENTRALE ET ORIENTALE 

AVANT-PROPOS 

Un expose des religions indiennes serait incomplet sans 
naention au moins breve des repercussions lointaines qu’elles 
ont eues sur la pensee et le sentiment d’autres peuples asia- 
tiques. Une description detaillee de I’expansion des doctrines 
hindoues dans I’Asie Meridionale et Orientale depasserait 
les cadres de ce livre, aussi bien que la competence de I’auteur. 
Nous nous bornerons a un resume bref ; le lecteur attire par 
ce sujet peut facilement trouver des renseignements plus 
precis dans les ouvrages mentionnes ici. 

Les trois religions de I’lnde, hindouisme, jainisme et boud- 
dhisme ont fait de la propaganda pour leurs doctrines au- 
dela des frontieres de I’lnde, mais dans des mesures variees. 
Le jainisme se considere comme une religion universelle a 
laquelle peuvent participer tons les etres (meme les animaux 
les plus evolues) et a laquelle ils ont deja particij)e, parce que, 
selon les legendes et les ecritures sacrees jainas, le jainisme a 
ete repandu sur toute la terre aux temps anciens et meilleurs. 
Si nous laissons de cote ces souvenirs qui relevent du mythe, 
on verra que le jainisme, sauf dans I’lnde proprement dite, 
ne posseda jamais un nombre de fidcles digne de mention. 
Les rares renseignements sur les missions jainistes au Tibet 
et au Turkestan, en Arabic ou dans les iles de FOccan Indien 
que nous possedons, sont tres imprecis et pour la plupart 
portent des traits purement legendaires. II est inutile de tenir 
ici compte du jainisme. 
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A ce point de vue le bouddhisme est place dans une position 
opfosee a sa religion sceur. De sa patrie Bihar, il s’etendit 
sur toute I’Asie Meridionale et Orientale et aujourd’hui, 
presque eteint dans I’lnde, il compte la des millions d’adeptes. 
Pour cette raison nous parlerons de lui en premier lieu. 

Quant a Fhindouisme, il a une position particuliere. Con- 
trairement au jainisme et an bouddhisme, il n’est pas une reli- 
gion qui accepte dans le cercle de ses adherents tons ceux qui 
reconnaissent certains articles de foi, mais un systeme social 
qui n’adopte que les membres de castes determinees. Seul 
celui-la peut etre hindouiste qui appartient a une caste hin- 
douiste reconnue dans le sens le plus strict ; voire, celui qui 
est ne dans une de ces castes. En pratique les barrieres de 
I’exclusivite hindouiste ont ete souvent brisees ; des gens 
n’etant pas membres d’une caste definie y ont trouve acces 
par une voie ou une autre ; des tribus, gagnees comme prose- 
lytes a rhindouisme, furent tout simplement considerees 
comme appartenant a une caste, qui dans un passe lointain 
fut soi-disant reconnue par I’hindouisme, mais qui ensuite a 
perdu ce privilege. Par des ceremonies speciales de purifi- 
cation eet etat fictif d’incorporation dans I’hindouisme 
pouvait etre retabli ; en pratique cela equivalut ^ I'admission 
de nouveaux convertis parmi les croyants tout en respectant 
le principe. Par ce precede I’liindouisme incorpora beaucoup 
de tribus etrangeres et on peut le considerer par consequent 
comme une religion faisant de la propaganda. 

A cote de cette activite missionnaire officielle de I’liin- 
douisme, il y en a une autre qui s’est montree efficace dans les 
regions les plus eloignees de I’lnde : la diffusion des idees, 
cultes et usages hindouistes, sans adoption proprement dite 
dans le systeme social hindou. Si I’activite missionnaire de 
la premiere categorie se limita a I’lnde meme et au.x regions 
voisines, I’extension de la seconde ne devait pas avoir de 
homes. On doit considerer une grande partie des missions 
bouddhiques comme une sorte de propaganda hindouiste 
indirecte. Dans beaucoup de pays de I’Asie, le bouddhisme, 
notamment celui des ecoles Mahayana et Vajrayana, est 
p^netre a tel point de doctrines et de rites hindouistes, que, selon 

CLASENAPP. — Brahma et Bouddha. 
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I’expression heureuse de Sir Charles Eliot, on pent le desi- 
gner comme une « forme exportee de I’hindouisme ». Dans ce 
sens on pent parler egalement de sa propagation dans de nom- 
breux pays orientaux, meme lorsque les religions indiennes 
n’y ont jamais apparu autrement que sous la forme du boud- 
dhisme. 

Lorsque nous parlerons de la diffusion des doctrines reli- 
gieuses indiennes en Asie, nous examinerons les pays les uns 
apres les autres suivant leur position geographique. 


I. L’ASIE DU SUD 
1. Ceylan. 

Au milieu du vi® s. avant J.-C., par consequent encore pen- 
dant la vie de Gautama, Ceylan fut conquis par une armee 
d’immigres aryens venant de I’Inde du Nord sous le comman- 
dement du roi Vijaya. Depuis ce moment la belle ile est 
gouvernee par des Aryas qui, ayant soumis les autochtones 
(Veddas), repousserent les tentatives repetees des Dravidiens 
du continent d’en face pour prendre possession de Tile. Quoique 
I’immigration des Cinghalais, — les Aryens se designent 
ainsi parce qu’on pretend que Vijaya etait le petit- fils d’une 
princesse et d’un lion (singha), — se soit produite a I’epoque 
du Bouddha et quo les historiens de Ceylan mentionnent plu- 
sieurs visites de file par le Sublime, la conversion des Cinghalais 
au boudddhisme n’eut lieu d’apres la tradition qu’au temps 
d’Ashoka. Cet empereur celebre envoya son fils ou son frere 
cadet Mahendra (Mahindra) chez le roi Tissa et ce dernier 
accepta avec tout son peuplc (vers 250 av. J.-C.) la nouvelle 
doctrine. Depuis ce jour jusqu’a maintenant Ceylan est reste 
un pays bouddhiste. Des temples et stupas somptueux, dont 
une partie n’existe plus qu’a Fctat de ruine, temoignent de 
la haute prosperite de la civilisation introduite par le boud- 
dhisme. De bonne heure une feconde activite litteraire se 
deploya dans file du Lion ; le canon pah, tel que nous le posse- 
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dons actuellement, nous le devons surtout a I’assiduite des 
moines cinghalais. An canon s’ajoutent les commentaires 
rWiges d’abord en cinghalais, puis, des le iv® s. apres J.-C., 
surtout en p^i employe comme langue de I’eglise. Le com- 
mentateur le plus celebre fut Buddhaghosa (v® s.), d’apres la 
tradition un brahmane de la region de Bodh Gaya ; converti 
au bouddhisme, il alia a Ceylan et travailla dans le « Grand 
Monastere » (Mahavibara) a Anuradbapura. A Ceylan 
depuis toujours dominait le Hinayana et, principalement, 
I’ecole des sthaviras (theras) ou vibhajyavadins, mais on 
mentionne egalement d’autres sectes ; Hiuan-tsang et Tara- 
natha parlent aussi des adeptes de la doctrine du Mahayana, 
mais ceux-la, semble-t-il, n’etaient jamais nombreux dans 
Tile. 

A Ceylan le bouddhisme s’est conserve jusqu’a present 
sous sa forme originale, tout en faisant quelques concessions 
aux croyances populaires en des demons. L’ile possede 
deux des plus celebres reliques du monde bouddhiste ; une 
bouture du figuier sacre sous lequel Gautama trouva I’inspi- 
ration et qui a ete transportee ici a I’epoque d’Ashoka, et une 
dent de Gautama. Cette relique, qui vu ses dimensions (elle 
a 5 cm. de longueur et 1 1/2 cm. de diametre) ne peut guere 
avoir des pretentions d’authenticite historique, fut retiree 
des cendres par le saint Kbema apres I’incineration du corps 
du Bouddha et offerte au roi de Kalinga (Orissa) qui la fit 
conserver a Dantapuri (peut-etre Puri, aujourd’hui le siege 
des jagannaths, p. 222). Vers 300 apres J.-C. la dent fut 
transferee a Ceylan et, apres quelques peripeties, gardee 
comme relique nationale dans les residences royales d’Anura- 
dhapura et Pollunaruva. En 1560 les Portugais ravirent la 
dent et I’archeveque de Goa la fit solennellement piler dans 
un mortier devant le palais du vice-roi, fit bruler le reste et jeter 
les cendres dans la mer. Cependant les Cinghalais affirment 
quo les chrctions ont detruit une fausse dent ct encore aujour- 
d’hui la relique est honoree avec une grande pompe. 

Le « Vidyodaya College » (Vidyodaya Parivena) a Colombo 
est un centre repute de I’erudition bouddhique meridionale, 
frequente meme par des etudiants venus de I’etranger. De 
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Colombo viennent egalement les tendances de reformer le 
bouddhisme dans un sens moderne afin de lui gagner de nou- 
veaux adeptes. Les efforts de la societe Mahabodhi, fondee le 
31 mai 1891 par Anagarika Dharmapala, sont remarquables 
a ce point de vue. Elle cherche a repandre le bouddhisme a 
Ceylan menie par I’etablissement d’ecoles et I’education de la 
jeunesse, mais elle deploie aussi une propagande active an 
dehors de File du Lion. Desirant reconquerir avant tout 
rinde, elle entretient des missions a Buddha Gay&, Benares, 
Calcutta et Madras ; elle a des ramifications meme en Ame- 
rique et en Europe. 

Quoique le bouddhisme soit la religion principale de Cey- 
lan, il n’est pas seul. L'animisme et Fhindouisme (sans tenir 
compte des religions importees d'origine non-indienne) par- 
tagent avec lui le pouvoir. L’animisme indigene possede ses 
propres pretres, les kapuralas, et des temples de dimensions 
considerables. Le culte consiste dans Fadoration des esprits ; 
Fune des principales ceremonies est la danse des kapuralas, 
qui continue jusqu’a ce que ces derniers soient possedes par les 
esprits. Pres d’un qua: t des habitants de Ceylan sont des Tamils 
appartenant a Fhindouisme. Comme dans les autres pays, les 
trois religions s’enchevetrent, de sorte que dans les temples 
bouddhiques on rencontre des statues de Vishnu, Brahma, 
Karttikeya ou Mahasaman (le genie local du Pic d’Adam). 

2. Birmame. 

Les debuts du bouddhisme en Birmanie disparaissent 
dans les tenebres. La tradition indigene parle de visites 
merveilleuses de Gautama. La chronique cinghalaise « Dipa- 
vansa » dit qu’Ashoka envoya des missionnaires en c Suvarna- 
bhumi »,le Pays de FOr. Plus tard, le celebre « pere de Feglise », 
Buddhaghosha, serait venu de Ceylan en Birmanie pour 
retablir la croyance dans sa purete. L’exactitude de ces infor- 
mations reste douteuse ; on pent seulement constater avec 
quelque certitude que des le i^r s. apres J.-C. la Birmanie 
etait un pays bouddbiste, et, semble-t-il, que Hinay&na 
et Mahayana y prosperaient. L’histoire de la Birmanie ne 
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se precise que vers I’annee 1010 apres J.-C.,lorsque AnawrahtS, 
le premier heros national des Birmans, monte sur le trone de 
Pagan. Ce grand souverain aurait, sous I’influence d’un moine 
appartenant an « Petit Vehicule », procede a une reforme reli- 
gieuse, qui plagait le Hinayana an rang de religion de I’Etat, 
et combattit les doctrines du Mahayana des « Aris » degenerees 
et confondues avec des croyances populaires et des precedes 
magiques. Ces Aris (le nom est interprete par quelques-uns 
comme une forme mutilee du mot « arya «, noble) etaient des 
pretres qui liabitaient des monasteres sans toutefois faire 
voeu de celibat. Ils portaient des habits noirs, laissaient 
pousser leurs cheveux et adoraient les serpents et les esprits. 
Apres avoir introduit la doctrine pure, Anawrahta envoya 
une ambassade chez le roi Mon, Manulia de Thaton (Pegu), et 
le pi‘ia de lui expedier des reliques et un exemplaire du Tri- 
pitaka conserve dans son royaume. Le roi ayant refuse de 
satisfaire a sa demande, il attaqua son pays, detruisit Thaton 
et emmena a Pagan le roi, les ecritures sacrces et de nombreux 
moines et nobles. Plus tard Anawrahta fit venir egalement 
les textes sacros de Geylan pour les comparer avec le canon 
en sa possession. Pendant des siecles Pagan, renomme pour 
ses pagodes magnifiques, fut le centre de la culture boud- 
dhique jusqu’ii la destruction du royaume par les l^tats Shan. 
La ville jadis si brillante devint un monceau de mines. Nean- 
moins le Hinayana continua a dominer en Birmanie au cours 
de son histoire pleine de vicissitudes, mais il subit des modifi- 
cations a la suite de difierentes controverses theologiques 
et de la fondation de scctes nouvelles. 

Le bouddhisme penetra a fond la vie toute entiere du 
peuple qu’il influence au plus haul point encore a present. 
Chaque laique avant de devenir majeur, e’est-a-dire a I’age de 
12-15 ans, passe une courte periode comme moine dans un 
convent. Le pays abonde en convents et en pagodes (dagoba = 
stupa) ; la plus renommee do ces dernieres est la pagode 
Shwe Dagon a Rangun, construction enorme contenant les 
reliques des quatre bouddhas (huit cheveux de Gautama, 
ainsi que recuelle a aumones, un votement et le baton de 
voyage de ses trois predecesscurs). Le monachisme a une orga- 
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nisation liierarchique ; a sa tete est place le thathanabaing 
elu par les moines et confirme par le gouvernement britan- 
nique. Les moines ont de grands merites comme educateurs 
du peuple ; grace aux ecoles monastiques, les illettres sont plus 
rares en Birmanie qu’aux Indes Britanniques. Des associa- 
tions ayant pour but la reforme du bouddbisme et le soutien 
de la propaganda se sont formees recemment sous I’egide du 
clerge bouddbiste. 

A cote du bouddbisme qui est religion d’etat, il y a le 
culte, largement repandu, des 37 nats (esprits). Les influences 
bindouistes se firent sentir autrefois a la cour royale, a laquelle 
des brabmanes, venant pour la plupart de Manipur (Assam), 
etaient employes comme astrologues et magicians. 

3. Siam. 

Selon la croyance populaire telle qu’elle existe a Ceylan 
et en Birmanie, Gautama aurait visite le Siam pour y precber 
sa doctrine. Les Siamois vont meme plus loin et croient qu’il 
est mort en Siam a Praten. Nous ne savons rien de precis 
sur les debuts bistoriques du bouddbisme siamois ; babituelle- 
ment onadmet qu’il etait repandu la des le vii® s. Le rite qui 
domine actuellement est celui du Hinayana ; les formes 
exterieures sous lesquelles la religion se pratique ne sont pas 
essentiellement differentes de cedes de la Birmanie, mais 
I’independance du pays et I’existence d’une cour qui patro- 
nise ardemment la religion contribuent beaucoup a leur eclat. 
Les superstitions et les croyances populaires dans les esprits ont 
survecu au Siam sous la foi bouddhique. Les influences 
bindouistes sont beaucoup plus fortes qu’en Birmanie, c’est 
la consequence probable des rapports etroits du Siam 
avec le Cambodge. On trouve souvent les images des dieux 
brabmaniques, comme Sbiva, Visbnu, Ganesba, et la legende 
de Rama, sous une forme legerement modifiee, est consideree 
comme une epopee nationals. Quelques fetes celebrees au Siam 
sont egalenient d’originc brabmanique. Des brabmanes 
vetus de blanc figurent dans les ceremonies oflicielles, y 
etablissent les horoscopes et accomplissent des rites destines 



l’aSIE DU SUD 


231 


a assurer le bonheur. Tout cela prouve que le brahmanisme 
avail jadis un fort ascendant sur le Siam, mais plus tard a 
du reculer devant le bouddhisme. Une decouverte epigra- 
phique en apporte une autre preuve : dans une inscription 
datoe de 1510 apres J.-C. faite sur une statue de Shiva trouvee 
a Sukhothai, I’egaiite de droits entre le bouddhisme et le 
brahmanisme est proclamee solennellement. 

4. Cambodge. 

Le Cambodge, noyau du royaume des Khmers, qui s’eten- 
dait jadis sur une grande partie de I’lndochine, semble avoir 
eu par la voie maritime des relations avec ITnde avant le 
V® s. apres J.-G. et avoir accueilli des colons hindous. Pendant 
pres d’un millenaire, le brahmanisme et le bouddhisme du 
Mahay&na ont fleuri I’un a cote de Fautre. Des inscriptions 
rMigecs en Sanscrit dans lesquelles sont cites Shiva, Vishnu, 
Brahma, les castes (varna) et les stades de la vie, ainsi que la 
haute estime accordee aux brahmanes (baku) comme aux 
pretres sacrificateurs, sont autant de preuves de Fexistence de 
la religion brahmanique. Le dieu preferefut, parait-il, Shiva, 
adore sous le symbole du phallus, mais considere egalement 
a la maniere pantheiste comme Fame de Funivers. La doctrine 
du Mahayana eut I’egaiite de droits a cote du brahmanisme. 
De nombreux documents signalent le eulte de Maitreya, 
Avalokiteshvara et d’autres bodhisattvas. Le fait que vers 
900 apres J.-C. le roi Yashovarman batit dans sa capitale 
Angkor c6te-a-c6te un monastere bouddhiste et un convent 
brahmanique, demontre que les deux religions vivaient en 
bonne intelligence. Leur liaison fut tellcraent intime que 
parfois on parle meme d’une trinite Brahma — Vishnu — 
Bhddha. Au cours du xiv® s. brahmanisme et Mahayana sont 
siipplantes par la doctrine du Hinayana qui, parait-il, fut 
importoo du Siam et regne depuis lors jusqu’a maintenant. 
Le boiublhisme du Cambodge ressemble dans Fessentiel encore 
a present a cclui du Siam. Le souvenir de Fepoque brabma- 
nique est mainlenu |)ar quelques fetes et coutumes ainsi que 
par Fexistence de la caste des bakiis qui compte pres d’un 
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millier d’adherents masculins, descendants des brahmanes 
immigres ; ils jouissent de privileges speciaux et doivent 
accomplir certains rites sacres. Comme dans les autres pays, 
le culte des esprits joue un grand role dans les croyances du 
bas peuple. 


5. Campa. 

Le peuple des Cams, au nombre de 130.000 environ, habite 
actuellement FAnnam, le Cambodge, la Cocbinchine et le 
Siam. Des le debut de notre ere jusqu’au xiv® s. il formait un 
grand fitat qui englobait FAnnam meridional, la Cocbinchine 
et une partie de Cambodge, mais qui fut detruit plus tard 
par les Annamitcs et les Cambodgiens. Le brahmanisme, 
surtout le culte de Shiva, etait la religion la plus repandue 
dans Fetat de Campa. II resulte des inscriptions conservees 
que les brahmanes y exer^aient une grande autorite, qu’ils 
offraient des sacrifices orthodoxes, — on parle meme de 
sacrifice du cheval, — et que le systeme des quatre castes 
existait tout au moins en theorie. Comme au Cambodge, le 
bouddhisme mahayaniste avait beaucoup d’adeptes a cote 
du brahmanisme. Les Cams actuals sent peu civilises. Leur 
religion est un shivaisme primitif fortement impregne d’idees 
animistes ; d’autre part, de nombreux Cams sont passfe a 
Fislam. 


6. Annam. 

Alors que la partie meridionale de FAnnam actuel formait 
Fetat de Campa ct que sa civilisation evoluait sous Finfluence 
indienne, FAnnam du iS’ord jusqu’a 9.30 apres J.-C. appartint 
a FEmpire Chinois. Lorsque FAnnam sc rendit plus ou moins 
independant, la Chine, au point do vuc intellectuel, resta quand 
meme d’une importance manifeste. 

C’est pourquoi en Annam, simultanement avee les croyances 
indigenes aux esprits, existent jusqu’a present les trois systemes 
de la Chine ; confucianisme, taoisme et bouddhisme. Le 
bouddhisme annamite dans tons ses traits essentiejs est 
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identique avec le bouddhisme chinois. II est done superflu 
de Texaminer ici. 


7. Indonesie. 

A Java, mentionne deja dans le Ramayana (iv, 14, 30),ily 
eut surement des colons hindous avant le v® s. de notre ere. Le 
bouddhiste chinois Fa-hien, qui en 412 apres J.-C. passa 
quelques raois dans Tile, raconte qu’a son epoque le brahma- 
nisme y etait largement repandu, tandis que le bouddhisme 
necomptait que peu de fideles. Par ailleurs, I-tsing qui sejour- 
nait a Sumatra en 688-695, y trouva de nombreux boud- 
dhistes dontla majorite appartenaient au Hinayana et, surtout, 
a I’ecole des Sarvastivadins. Mais des le viii® s. la doctrine 
du « Grand Vehicule » predomina dans les lies, comme en 
temoignent les decouvertes de nombreuses sculptures de 
bodhisattvas et de leurs shaktis. Jusqu’a la fm du moyen Age 
nous voyons paisiblement I'un a cote de 1’ autre le brahma- 
nisme a nuance shivaite et le bouddhisme du Mahayana. 
Frequemment les tendances syncretistes deviennent evi- 
dentes : Shiva et le Bouddha sont consideres comme etant d’une 
seule nature et les memes sanctuaires servent de residences 
aux bodhisattvas et aux divinites shivaites. Des le xiv® s. le 
brahmanisme et le bouddhisme 4 Java et a Sumatra 
furent obliges de ceder la place a I’islam qui aujourd’hui regne 
seul sur les iles ; seuls les ouvrages litteraires, les coutumes 
populaires et les grands monuments d’art comme Borobudur, 
un stupa enorme construit vers 850, rappellent I’epoque ou 
les religions du pays du Gauge dominaient dans les deux iles 
opulentes. 

Les Javanais qui voulaicnt raster fideles a leur foi ancienne 
trouverent un lieu de refuge dans file de Bali. Bouddhisme et 
brahmanisme y prosperorent; ce fut toutefois le dernier nomme 
qui prevalut. II semblerait d’apres un passage du « Naga- 
rakritagama » qu’au xiv® s. deux mouvements bouddhistes 
surgirent aBali : I’unquisuivaitleVinayaet un autre dont les 
partisans etaient designes comme Vajradharas, adeptes du 
Vajraydna. Aujourd’hui le nonibre des bouddhistes est petit, 
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tandis que le shivaisme continue a etre la religion des Balinais. 
On adore Shiva, Durga, Vishnu, Ganesha, Indra et d’autres 
dieux hindouistes ; les Vedas, les epopees et d’autres ouvrages 
sanscrits sont connus au moins par leur nom. Le regime des 
castes se maintient. Toutefois, le rituel employe dans les 
temples montre certains traits des religions polynesiennes. 

Dans le passe, Borneo appartenait aussi au domained’expan- 
sion des religions indiennes. Une inscription sanscrite trouvee 
sur la cote orientale de cette ile et qui date, selon H. Kern, 
au plus tard du v® s. apres J.-C., parle des cadeaux que le roi 
Mulavarna fit aux brahmanes. II est possible qu’a Borneo 
il y ait eu egalement des bouddhistes et quelques passages 
un peu incertains des annales chinoises sont cites a ce sujet. 
Cependant, I’influence des religions indiennes a Borneo 
semble avoir ete moins forte qu’a Java, Sumatra et Bali. 
Elle laissa peu de traces derriere elle. 


II. L’ASIE CENTRALE. 

1. Afghanistan. 

Tandis que I’Ouest du royaume d’Afghanistan actuel 
s’attachait jadis a la foi de Zoroastre, la partie orientale 
appartenait au domaine de la civilisation indienne. Ce pays 
atteignit une grande prosperite notamment sousle roi Kanish- 
ka (i®"" s. apres J.-C.) qui residait a Purushapura, Peshavar 
(maintenant dans la province britamiique do Nord-Ouest, 
non loin de la frontierc afghane). En ce moment, le boud- 
dhisme fleurissait dans le Nord-Ouest de I’lnde et dans les 
regions voisines, et la celebre universite de Takshashila 
(appartenant plus tard au Kashmir, puis au Panjab) attirait 
dans ce pays beaucoup d’enidits et d’etudiants avides d’ins- 
truction. Des mines de grands inonasteres et temples, ainsi 
que la decouverte de statues bouddhiques, rappellent encore 
I’epoque du bouddhisme en Afghanistan. Autrefois on y 



l’asie centrale 


235 


conservait une relique celebre,recuelle a aumones du Boiiddha, 
que le pelerin chinois Fa-hien vit a Pesh&var vers 405 apres 
J.-C., et qui plus tard aurait ete transportee a Kandahar. 

Au VII® s. I’islam fit irruption en Afghanistan et subjugua 
le pays si corapletement, que la population actuelle est pure- 
ment musulmane. 


2. Turkestan. 

Par ITnde du Nord et par I’Afghanistan le bouddhisme 
atteignit le Turkestan Oriental (actuellement sous la domina- 
tion chinoise). Ce pays au cours de son histoire fut habitepar 
des peoples nombreux ; Hindoos, Tokhariens, Huns, Saces, 
Iraniens de I’Est, Tibetains, Turcs, Mongols y ont regne 
et y ont subi les influences culturelles les plus variees : helle- 
nistiques, indiennes, bouddhiques, nestorio-chretiennes, raani- 
cheennes et, enfin, chinoises et islamiques. Depuis le ii® s. 
apres J.-C. le bouddhisme s’y installa. Le pelerin chinois 
Hiuan-tsang qui au vii® s. traversa le Turkestan Oriental 
pour se rendre dans ITnde et qui, a son retour, le visita a 
nouveau, nous raconte qu’il y avait de nombreuses cites 
florissantes dans lesquelles le bouddhisme dominait. A Kashgar, 
Osh et Kuca, il trouva de grands monastcres peoples d’une 
foule de moines ; au Nord regnait I’ecole Sarvastivada du 
« Petit Vehicule »; a Yarkand et Khotan, le Mahayana. Les 
Turcs Ouighours, qui au viii® et ix® s. fonderent un etat 
puissant a Qoco (Chotscho), avaient adopte eux aussi le 
bouddhisme, mais leur chef se convertit au manicheisme et 
eleva cette doctrine hybride irano-chretienne au rang de 
religion d’fitat. Par un mouvement parti de Kashgar tout le 
pays fut plus tard convert! a I’isl^m auquel il appartient 
encore aujourd’hui, quoiqu’en 1758 il ait ete annexe par la 
Chine. 

Les trouvailles qu’une serie d’expeditions scientifiques du 
siecle dernier ramenerent a la lumiere, sont des temoins de la 
culture bouddhique qui regnait jadis dans ce pays maintenant 
desert, people de nomades musulmans. On a decouvert les 
emplacements de grands monasteres ornes de peintures 
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murales et possedant d’innombrables manuscrits dans les 
langues les plus diverses. Ces tresors exigent encore un 
examen approfondi ; mais ce qu’on a etudie jusqu’a present 
permet de reconnaitre rimportance qu’a eue pour le boud- 
dhisme precisement le Turkestan Oriental, pays de passage 
des differents courants civilisateurs. 


3. Tibet et Mongolie. 

Dans le Tibet, pays mysterieux de montagnes, les croyances 
indiennes ont pris I’aspect le plus bizarre. Le bouddliisme 
fut greffe sur la religion indigene « bon », croyance aux esprits 
riche en rites magiques, ayant encore de nos jours des adeptes 
parmi le peuple et son propre clerge (ce qu’on appelle « la 
Secte Noire »). Le bouddliisme tibetain est le Mahayana 
dans sa forme ultime appelee Vajrayana (p. 202) ; cependant 
des dieux hindouistes furent admis eux aussi dans le pantheon 
tibetain, de meme que des oeuvres brahmaniques renommees 
(comme«Le Nuage Messager », poeme lyrique de Kalidasa), 
ont trouve place dans I’ensemble des saintes ecritures du Tibet. 

Selon la tradition, le bouddliisme fut introduit au Tibet 
au vii® s. apres J.-C. par le roi Srong-tsan-gam-po, qui etait 
marie a deux princesse bouddhistes, Tune nepalaise, I’autre 
chinoise. Le souverain fit de Lha-sa la capitale de son 
empire. Dans la suite la doctrine bouddhique se repandit 
peu a peu. Un pas decisif fut franchi par la venue du « Maitre » 
(Guru), comme I’appellent souvent les Tibetains, un homme 
enigmatique nomme « Padmasambhava », c’est-a-dire « fils 
du lotus », parce que, fils d’un roi d’Udyana (dans I’lnde du 
Nord), il serait ne d’une fleur de lotus. Apres avoir parcouru 
accompagne de magiciennes beaucoup de pays et accompli 
une quantite de miracles, Padmasambhava fut invite vers 
750 apres J.-C. au Pays des Neiges par lo roi de Tibet. Ici il 
expulsa de nombreux demons et instruisit un certain nombre 
de disciples dans son systeme tantrique auquel etaient ajoutees 
des pratiques de magic. Ayant accompli son oeuvre, il disparut 
comme il etait venu ct alia precher la doctrine aux demons 
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et sorcieres de I’Ouest. Depuis Padmasambhava le boud- 
dhisme prit dans le peuple tibetain des racines de plus en plus 
profondes, quoiqu’au ix® s. il ait ete I’objet d’une violente per- 
secution. Au XI® s. un autre maitre bouddhiste celebre vint 
au Tibet : le Bengali Atislia de I’universite de Vikramashila ; 
il lit une serie de reformes. Une grande importance dans 
I’histoire du Tibet fut acquise aux siecles suivants paries supe- 
rieurs du couvent Sa-skya pres de Shi-ga-tse qui, de pere en 
fils, parvinrent a une puissance politique respectable (les 
moines de I’ancien bouddhisme tibetain etaient souvent 
maries). L’un de ceux-la, Phags-pa, convertit Khubilai, 
empereur mongol sur le trone de Chine (1261) ; de ce chef, 
le bouddhisme tibetain gagna sensiblement de I’extension, 
mais, toutefois,en reperdit un pen lorsqu’en 1368 les Mongols 
furent chasses de Chine et que la dynastie Ming prit le pouvoir. 

Une reforme energique de I’eglise tibetaine fut entreprise 
par Lo-bzang (Sumatikirti en sanskr.), plus connu sous le 
nom de Tsong-kha-pa, THomme de Tsong-kha (« Vallee 
des oignons » ; a cette place se trouve aujourd’hui le couvent 
Ku-mbum), quiaexistedel356a 1418. Il combattait les ano- 
malies du monachisine existant et introduisit dans la « Secte 
de la Vertu » (Ge-lug-pa) fondee par lui I'habit jaune au lieu 
du rouge usuel du rite ancien; il interdit egalement a ses 
partisans le mariage permis aux bonnets rouges. Ses efforts 
eurent un tel succes qu’aujourd'hui il est place par les Tibe- 
tains au rang des peres de I’eglise les plus celebres, a cote de 
N4garjuna (p. 200) et d’Atisha. Dans les luttes des eglises 
jaune et rouge, la premiere eut finalement le dessus au Tibet, 
mais il y reste encore acluellement des bonnets rouges qui 
fonctionnent, principalement, comme sorciers. Au Bhutfin 
et au Sikkim, ou emigrerent de nombreux moines rouges, leur 
systeme domine encore a present. Le fait qu’au milieu du 
XVI® s. I’eglise jaune reussit a convertir a sa doctrine les 
Mongols fut d’une grande importance pour elle. Le rite de 
la secte rouge y avait ete introduit plus tot, mais s’y etait 
ensuite presque eteint. L’eglise jaune eut le meme succes a la 
fin du XVII® s. chez les Bouriates en Siberie de I’Est et chez les 
Kirghiz et les Kalmouks. 
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On a I’habitude d’appeler le bouddhisme tibetain lamaisme. 
Le mot « lama » (plus exact : bLa-ma) est un titre bonorifique 
des moines d’un rang superieur, mais actuellement on I’attri- 
bue a n’importe quel moine. Le nombre des moines est tres 
eleve puisque dans cbaque famille un membre au moins doit 
appartenir a I’eglise. Generaleraent les moines commencent 
leur carriere ecclesiastique a I’age de 7 ou 8 ans ; ils montent 
ensuite graduellement jusqu’a ce qu’un novice devienne 
moine complet ou, finalement, abbe d’un convent. Les 
abbes de differents monasteres sont a leur tour astreints a une 
bierarcbie. Cette bierarcbie est en rapport avec Fidee tres 
particuliere du c Bouddba vivant », analogic tibetaine de la 
doctrine indienne d’avatara. 

Selon la tbeorie lamaique, un grand nombre de pretres 
superieurs sont supposes etre I’incarnation de dieux et de saints. 
Lorsqu’un de ces pretres meurt, son substrat immortel rentre 
aussitot dans une nouvelle creature. Les dignitaires de I’eglise 
sont charges de trouver Fenfant que Fesprit du defunt a choisi 
pour demeure. On cbercbe si rien d’extraordinaire ne s’est 
produit a la naissance d’un enfant peu apres la mort de Fin- 
carne, si les arbres ont fleuri en biver, si un enfant a gueri les 
malades qui Font toucbe ou si, par des gestes particuliers, il a 
fait connaitre sa mission sacerdotale. Les enfants qui pre- 
sentent des indications de ce genre sont amenes au couvent 
du pretre decode. Le sort ou le jugement d’un cbapitre de 
Fordre decide du cboix ultime de celui qui sera installe dans 
la baute dignite du defunt. Souvent le jeune candidat passe 
un examen pour prouver qu’il est effectivement le successeur 
veritable : parmi un certain nombre d’objets, il doit cboisir 
ceux qui ont appartenu au defunt, demontrant ainsi le sou- 
venir de son incarnation preccdente. Toutefois, le cboix du 
saint reincarne est rarement laisse, conformement aux regies, 
au basard ; dans la plupart des cas, des luttes d’interet et des 
intrigues de toute sorte jouent un grand role ; ainsi, le gouver- 
nement cbinois exerijait autrefois une influence decisive sur 
le cboix des ctmdidats qu’il faisait prendre parmi les families 
qui lui convenaient. 

Le nombre des dignitaires d’eglise que Fon croit incarner des 
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etres divins est tres grand. II permet d’etablir toute une hie- 
rarchie. A la tete du systeme se trouvent deux grands lamas, 
dont I’un, nomme Dalai-lama, reside a Lha-sa, I’autre, nomme 
Tashi-lama, a Ta-shi-lhum-po. 

Le Dalai-lama est une reincarnation du bodhisattva 
Avalokiteshvara ; son collegue, celle du bouddha Amitabha. 
Les deux grands lamas exercent un pouvoir spirituel et 
seculier plus ou moins large selon les circonstances politiques ; 
autrefois ils devaient envoyer tous les deux ans des ministres 
a Peking pour payer un tribut a I’empereur de Chine, qui de 
son cote leur accordait I’autorisation d’utiliser des sceaux 
de jade. Les hutuktus consideres comme incarnations de 
divers bodhisattvas et dieux occupent le second rang de la 
hierarchic lamaique. Leur nombre doit etre de 180, a savoir 
50 au Tibet, 76 en Mongolie, 35 dans la region du Koukounor, 
5 a Chamdo et 14 a Peking. Le plus connu parmi eux est le 
« Bouddha vivant » d’Ourga, le chef ecclesiastique des 
Mongols, incarnation de Maitreya. Enfin, il existe encore 
heaucoup de religieux, magiciens et medecins qui sont conside- 
res comme des incarnations de divers dieux et saints inferieurs. 
Le nombre des pretres qui se suivent par ce qu’on appelle la 
« succession khubilganique », c’est-a-dire par I’incarnation 
de personnages saints, s’accroit constamment, puisque les 
lamas, sachant qu’un dieu « vivant » donne a leur monastere 
une attraction speciale pour les croyants, ont tendance a 
augmenter leur nombre autant que possible. 

A cote des monosteres existent des couvents pour femmes. 
Leurs abbesses sont regardees comme des incarnations de 
deesses, particulierement celles de Vajravarahi (comp. p. 217). 

Les doctrines du lamaisme sont exposees dans un enorme 
canon qui a cote des ouvrages tibetains originaux contient des 
traductions nombreuses du Sanscrit et du chinois. II est pre- 
sente en deux rccueils : le Kan-jur comprenant 108 tomes et 
le Tan-jur de 225 tomes. L’adoration des dieux protecteurs 
(yi-dam) et des nombreux esprits de la croyance populaire 
se joint a la philosophic des Maha- et Vajrayana. La figu- 
ration des divinites dans Pattitude yab-yum mentionnee a la 
page 216 est particulierement caracteristiquo pour le Tibet. 
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Mais le plus original, c’est le culte des Bouddhas vivants, 
c’est-a-dire des grands pretres, qui sont adores pendant le 
service liturgique exactement comme des images divines. 

Les rites sont d’une complexite extreme. L’emploi de la 
musique d’eglise, des clochettes, de I’encens, des cierges, etc. 
donne au culte une grande ressemblance avec le catholicisme. 
Cette ressemblance explique I’erreur des premiers mission- 
naires catholiques visitant I’etat ecclesiastique tibetain, qui 
prirent le rituel des lamas pour une imitation diabolique de 
celui des chretiens. Les tibetains donnent une importance 
extreme a la prononoiation de syllabes sacrees, surtout a la 
recitation de la formula : « Om mani padme hum ». Le sens 
de cette incantation est explique de differentes fagons. D’apres 
A.-H. Francke ce serait I’invocation de la shakti d’Avaloki- 
teshvara aux mains de lotus ; les premieres preuves certaines 
de son usage dateraient du viii® s. et il faut la traduire : « Om ! 
toi, Manipadma ! hum », ou Manipadme serait le vocatif du 
nom de la shakti. Les Tibetains actuals donnent a cette 
formule des interpretations mystiques tres variees. 

Etant donne qu’on considere comme particulierement salu- 
taire pour un individu et meme pour le pays entier que ces phra- 
ses sacrees soient repetees aussi souvent que possible, leurs 
paroles sont frequemment inscrites sur des drapeaux dits de 
priere, qui en flottant portent au ciel leur formule invocatrice. 
On a meme construit des « machines a prieres » contenant des 
bandes de papier sur lesquelles sont tracees les syllabes 
magiques ; il est ainsi possible de reciter un grand nombre de 
prieres pendant un minimum de temps. R. Pishel donne la 
description suivante d’un de ces « moulins a prieres » : « Cha- 
cune des 12 feuilles qu’il contient mesure 23 cm. de hauteur 
et 67 de longueur ; les marges en haut et en bas sont d’environ 
1 cm. 3 /4, sur les cotes de 3 cm. La feuille contient 41 lignes, 
chacune portant 60 fois la priere,Om mani padme hum’ 
imprimee en rouge en ecriture tibetaine. Chaque feuille 
contient 41 x 60 = 2.460 prieres, par consequent, les 
12 feuilles 12 x 2.460 = 29. .520 prieres debitees en un seul 
tour. Comme on pent facilement faire 120 tours par minute, 
on recite ainsi 3.542.400 prieres, chiffre qui peut satisfaire 
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meme le plus devot (40). » A part ces machines a usage manuel, 
il y a encore de grands moulins places a Fair libre et mus par 
le vent, tons repetant sans cesse les memes paroles : « Om 
mani padme hum ». 


III. ASIE ORIENTALE. 


1. Chine. 

Une legende pretend que le bouddhisme fut introduit en 
Chine en 61 apres J.-C. par I’empereur Ming-ti. L’empereur 
aurait vu dans un reve I’iraage en or d’un dieu planer au- 
dessus de son palais. II la crut une statue du Bouddha et 
envoya quelques emissaires dans I’lnde ; ils revinrent dans 
I’Empire du Milieu accompagnes de moines bouddhistes et 
repandirent la foi bouddhique. Une autre tradition nous 
apprend, que deja vers 250 avant J.-C. les missionnaires 
d’Ashoka sont venus en Chine ; on trouve autre part des 
indices que deja avant Ming-ti il y eut des bouddhistes dans le 
Celeste Empire. A cause de cela, si la date a laquelle la religion 
de Gautama fut import^e en Chine pour la premiere fois est 
imprecise, on est, par ailleurs, certain qu’elle est venue de 
ITnde du Nord en passant par I’Asie Centrale ; la communi- 
cation directe entre la Chine et le Tibet ne s’etablit en eilet 
que beaucoup plus tard. Le fait que ce ne fut qu’en 355 apres 
J.-C. que la permission officielle d’entrer dans les convents fut 
accordee aux Chinois, demontre qu’au debut la foi bouddhique 
ne gagnait en Chine du terrain que lenteraent. Il est vrai 
que par la suite le bouddhisme prit une grande extension ; 
cependant, par les representants du confucianisme, religion 
orthodoxede I’fitat, il fut toujours regarde comme une heresie 
etrangere, dont les doctrines metaphysiques s’accordaient 
mal avec la veritable nature chinoise, et qui par son exigence 
do la renonciation an monde etait contraire a I’esprit familial 
prononce du peuple du Milieu. II n’est done pas etonnant 

glasenapp. — Brahma et Bouddha, 16 
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d’entendre qu’apres des periodes ou il avait joui de la bonne 
grace de tel ou tel souverain, le bouddhisme, par moments, 
etait expose aux persecutions de la part des partisans de 
Confucius. 11 resulte de ce que nous venons de dire, que la 
foi bouddhique ne fut jamais en Chine la religion de I’Etat, 
ni meme une seule fois la religion a laquelle appartenait la 
majorite de la population. II est done errone de considerer dans 
les statistiques les Chinois comme bouddhistes. Mais aussi on ne 
doit pas oublier que le bouddhisme exerga une influence tantot 
plus, tantot moins forte sur la vie intellectuelle du pays, 
influence qu’il ne faut pas sous-estimer. Actuellement le 
nombre de ses adeptes ne pent etre evalue en chiffres. On ne 
pourrait considerer comme bouddhistes reels que les moines 
et les nonnes et une fraction limitee du peuple, quoique leurs 
idees religieuses soient souvent penetrees de conceptions 
confucianistes et taoistes. D’autre part, de nombreux autres 
Chinois ne peuvent pas otre classes parmi les « non-boud- 
dhistes », parce que sans suivre dans tons les points la doc- 
trine du Sublime, ils reclament dans certaines circonstances 
les services des religieux bouddhiques comme en cas de 
peine ou de danger et pour la celebration des messes funebres. 
Nous retrouvons en Chine la meme situation que celle que 
nous avons rencontree dans le monde hindou : raffiliation a 
une religion n’empeche pas I’afliliation simultanee a une 
autre. Les Chinois parlent des « trois doctrines et d'une seule 
famille )> et voulent faire comprendre ainsi que dans I’Empire 
du Milieu confucianisme, bouddhisme ot taoisme vont cote a 
cote comme des systemes egaux de naissance. 

Le bouddhisme est venu en Chine de I’lnde. 11 conserve 
pendant plusieurs siecies la liaison avec son pays d’origine. 
Les propagateurs principaux du bouddhisme chinois furent 
longtemps des Hindoos qui, comme le celebre Kumarajiva 
qui vecut vers 400 apres J.-C., traduisaient en chinois les 
ouvragos sanscrits. Souvent d’eminents maitres bouddhistes se 
fixaient en Chine et y doployaient une activite etendue, 
comme Bodhidharma auquel les Chinois donnont lo titre de 
28® patriarche du bouddhisme. La vie de cet homme, arrive 
en 526 a Canton par mer est riche en traits legendaires. Ainsi 
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on raconte qu’a Lo-yang, il passa neuf ans & garder le silence 
et a contempler fixement un mur. Pour ne pas s’endormir, 
il s’etait coupe les paupieres. Celle-ci tombees a terre ont 
donn6 naissance a I’arbuste a the, dont I’usage empeche les 
moines de s’assoupir pendant leurs exercices de meditation. 
De son cote le bouddhisme chinois cherchait a prendre contact 
avec rinde ; nous avons parle deja p. 171 des pelerins chinois 
qui du IV® jusqu’au vii® s. firent des voyages dans I’lnde et 
nous laisserent des renseignements inestimables. 

Le bouddhisme est venu en Chine d’abord sous la forme 
du Hinayana, mais plus tard la doctrine du « Grand Vehicule » 
I’emporta. Sous les empereurs mongols le lamaisme tibetain 
fut egalement soutenu (comp. p. 237). Comme dans tons les 
autres pays ou il penetrait, le bouddhisme s’accommoda en 
Chine tres largement aux croyances populaires. Cela se mani- 
feste notamment dans sa fusion avec le culte ancestral chinois 
et avec les doctrines philosophiques du taolsme. 11 s’accommoda 
selon sa tolerance coutuiniere avec la conception confucia- 
niste du role de I’empereur consider^ comme representant 
du oiel : I’empereur devint I'incarnation du bodhisattva 
Manjushri. Un certain nombre de dieux et de genies chinois 
furent adoptes par le pantheon bouddhique. Souvent les idees 
indiennes subissaient uno transformation radicale, ainsi le 
bodhisattva Avalokiteshvara devint une madone, Kouan-yin. 

Le bouddhisme cliinois cornpte de nombreiiscs sectes. On le 
divise generalement en 10 ecoles fondees enire 400 et 700. 
Cinq d’entre elles portent des noms d’apres les textes sur 
lesquels sont basees leurs doctrines, notamment d’apres : 
1° Abhidharma-koslia de Vasubandhu (p. 177), 2° Satya- 
siddhishastra do Harivarman, 3® Madhyamika (p. 200), 
4® Vijnana-matra-shastra (p. 200) et 5® Avatamsaka-sutra. 
Ces ecoles n’existent {)lus depuis longtemps ; aujonrd’hui se 
maintiennent encore les suivantes : 

1® L’ecole T’ien-t'ai, qui tire son nom du monastere situe 
sur le mont T’icn-t’ai pres de Aing-po, fut fondec en 580 apres 
J.-C. par Tche-yi. Elle cherche a synthetisor les ditTerentes 
branches du bouddhisme en les comprenant comme formes 
diverses de I’enseignement du Bouddha. Se basant sur le 
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sutra du « Lotus de la bonne loi » elle afFirme notamment que, 
dans differentes periodes de sa vie, Shakyamuni a preche la 
meme verite sous des formes variees aux auditeurs d’une 
inegale faculte de comprehension. Cette « doctrine parfaite », 
a laquelle toutes les autres conduisent graduellement, est un 
inonisme qui voit la realite supreme dans un Bouddlia uni- 
versel. Dans la pratique religieuse cette ecole cherche egale- 
ment a satisfaire a tous les gouts en cultivant pareillement 
etude des textes, meditation, discipline et rituel. 

2. Liu-tsong, 1’ « Ecole de la discipline » fondee par Tao- 
siuan (vii® s.), donne la plus grande importance a I’observa- 
tion des regies de la confrerie. 

3° Tsing-tou-tsong, 1’ « Ecole du Pays Pur)), adore, comme 
I’indique le nom, Amitabha (p. 212) ; en lui adressant ses 
prieres, le croyant espere obtenir la renaissance dans le « Para- 
dis de rOuest n. La doctrine d’Amitabha fut propagee en Chine 
par rindo-Scythe LokSkshin (ii® s.), mais I’ecole meme ne fut 
organisee qu’en 400 par Houci-yuan. 

4° Tch’an-tsong, 1’ « Ecole de la meditation )>, fondee par 
Bodhidharma (vi® s.) deja mentionne, rejette I’etude et les 
formalites e.xterieures et voit dans la meditation (dhyana) 
le meilleur moyen de trouver le salut. Par la meditation et sans 
intercession d’un tiers chaque individu doit se rendre compte 
que la nature du bouddha lui est inherente et ainsi acquerir 
un nouveau criterium de la valour des choses et de la vie. 
L’ecole obtint une grande importance et notamment exer§a 
une forte influence sur I’art chinois, surtout sur la peinture 
paysagiste. Plus tard, elle se divisa en deux branches : la « bran- 
che septentrionale » enseigne que I’evenement spirituel decisif 
est atteint peu a pen par des grades successifs ; la « branche 
meridionale )) affirme, par centre, que I’illumination vient 
spontanement et par une inspiration soudaine. La premiere 
branche tomba plus tard en decadence, alors que la seconde, 
divisee en plusieurs ecoles, possede jusqu’a present de nom- 
breux convents et adeptes. 

5° Mi-tsong, r <( Ecole du mystere » enseigne un systeme 
tantrique (comp. p. 205) et adore Vairocana (p. 212) comme 
bouddha primordial qui est a la base de tout ce qui existe. 
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Cette ecole fut introduite au debut du viii® s. par les Hin- 
dous Shubhakarasimha, Vajrabodhi et Amoghavajra. Grace 
a son rituel pompeux, elle jouit un certain temps de la plus 
haute faveur a la cour imperiale. Apres avoir profondement 
influence I’art et la magie du bouddhisme chinois, elle a perdu 
plus tard en Chine sa signification et son independence, mais 
elle continue a exister jusqu’a nos jours au Japon comme ecole 
Shingon. 

A cote de ces grandes ecoles, il y en a une quantite d’autres. 
De nombreuses societes secretes qui, a cote des tendances 
religieuses, poursuivaient aussi des buts sociaux et encore 
d’autres, plus discutables, eurent une grande influence poli- 
tique. 

Les centres du bouddhisme chinois sont les monasteres 
qui, adosses de preference aux montagnes boisees, disposent 
souvent de vastes proprietes foncieres. Les moines, entres 
dans la religion des leur enfance, menent frequemment une 
vie bien facile. Cependant, il y a aussi des cas d’ascetisme 
severe, des moines se font emmurer pour toute la vie, etc. 
La foi bouddhique en Chine est actuellement dans un etat 
de faiblesse et de decadence ; toutefois, il ne manque pas 
d’efforts serieux tendant a provoquer par des reformes une 
renaissance interieure. 


2. COREE. 

Le bouddhisme est venu en Coree de Chine. Selon la tra- 
dition indigene, il arriva d’abord en 372 apres J.-C. dans I’etat 
de Koguryu situe au Nord et quelques annees plus tard dans 
I’etatde Pakchedu Sud-Est ; par centre, le troisiGne royaume 
de I’ancienne Coree, Silla, ne re^ut la doctrine qu’en 424. 
Comme en Chine, dont la Coree s’assimila integralement la 
civilisation, le bouddhisme y fut oblige de soutenir une lutte 
difficile avec le confucianisme. Le clerge joua un grand role 
dans riiistoire du pays ; de temps en temps il fut si puissant 
qu’il dominait toute la vie. Mais, depuis le xv® siecle, le boud- 
dhisme est refoule au second plan par le confucianisme, 
de sorte que son importance actuelle est insignifiante. Depuis 
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I’annexion de la Coree par les Japonais (1910), des efforts 
d’inspiration japonaise tendant a la reforme du bouddhisme 
dans le « Pays de la Fraicheur Matinale » s’y font sentir. 

3. Japon. 

Le bouddhisme a ete introduit au Japon de Coree. En 522, 
le roi de Pakche envoya une ambassade aupres de I’empereur 
de Japon et, parmi ses presents, il y avail des images et des 
livres bouddhiques. Ainsi ce fut la Coree qui porta dans 
(d’Empire du Soleil Levant* non seulement la civilisation chi- 
noise, mais aussi le houddhisme. Le bouddhisme japonais est 
base sur celui de la Chine, • — le Tripitaka chinois, quoique j amais 
traduit completement en japonais, reste encore aujourd’hui le 
canon valable, — mais il a subi ensuite une forte empreinte indi- 
viduelle. Certaines influences ayant opere plus tard dans le 
bouddhisme chinois, comme le lamaisme, ne se sont pas mani- 
festees au Japon. D’autre part, la foi bouddhique s’accom- 
moda intimement du caractere populaire japonais et se con- 
fondit avec la religion indigene du Japon, le shin-to ; toutefois 
I’intimite de ces rapports subit au cours des dilTerentes 
epoques des fluctuations considerables. Contrairement a la 
Chine, il n’y a jamais eu au Japon une opposition entre le 
bouddhisme et I’esprit populaire, comme cela etait le cas avec 
le confucianisme. Pour cette raison, le bouddhisme est ancre 
beaucoup plus profondement dans la conscience des Japonais 
qu’il ne le fut jamais en Chine. Etant au debut la croyance 
exclusive de la cour imperiale et des classes superieures, il 
penetra au cours des siecles dans les milieux populaires et y 
prit des racines tellement solides, que plus tard les frequentes 
tentatives ontreprises par les gouvernants afm de I’etouffer 
n’eurent aucun succes. Cela se manifesta clairement au der- 
nier sieclo : lorsqu’en 1868 la snuverainete du Mikado, limitee 
dans sa puissance depuis 1600 par celle des chefs militaires here- 
ditaires dc la couronno (shogun) et ne possedant que I’ombre 
d’un pouvoir, fut rtHablie dans son ancienne importance, le gou- 
vernement politique tenta, lors de la restauration de I’l^tat, de 
restaurer aussi le vieux shin-to ; de nombreux temples bond- 
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dhiques furent saisis et rendus au culte shintoiste, etc. Ce 
mouvement subit un echec complet. La liberte des cultes, 
accordee par la constitution en 1889, permit au bouddhisme 
un epanouissement nouveau. D’apres le statistique de 1933 
il compte 41.082.307 fideles, 159.091 pretres, nonnes et per- 
sonnes ayant le droit de I’enseignement religieux, ainsi que 
78.243 temples, monasteres et lieux de predication. 

De meme que dans toute I’Asie Orientale, le Mahayana 
domine au Japon presque exclusivement. Le pantbeon des 
bouddhas, bodhisattvas et dieux brahmaniques prit des 
proportions gigantesques a la suite de I’admission des divi- 
nites chinoises et sbintoistes. De fortes tendances syncretistes 
trouvent leur expression dans la pratique d’interpreter les divi- 
nites indigenes, et meme des personnages historiques, comme 
des manifestations de certains bouddhas et bodhisattvas. 
Dans ses rites exterieurs le bouddhisme fit egalement quelques 
concessions a la vie japonaise ; ainsi, il a permis a ses adeptes 
de manger du poisson parce que le peuple ne pouvait pas renon- 
cer a cet aliment capital. De nombreuses coutumes populaires 
trouverent acces au culte, notamment les pMerinages sur 
des montagnes pittoresques. Les tendances m^lancoliques du 
bouddhisme ont ete fortement attenuees au Japon confor- 
m4ment au caractere gai des habitants. 

Les sectes ont une importance extreme au Japon. On en 
compte d’habitude 12, mais aujourd’hui ce chiffre ne corres- 
pond plus a I’etat reel des choses : quelques anciennes sectes 
ont presque disparu, d’autres ont surgi ; en outre, de nom- 
breuses sectes se sont divisees. 

■ On repartit les ecoles, d’apres leur origine, en trois groupes 
designes selon les periodes de I’histoire japonaise pendant 
lesquelles le siege du gouvernement s’est trouve a Nara, 
a Kyoto et a Kamakura. 

Pendant la periode de Nara, les cinq ecoles chinoises desi- 
gnees par leurs textes d’enseignement, comme 1’ « Ecole de la 
Discipline « (Liu-tsong, Ritsushu japonais) prospererent large- 
ment. Aujourd’hui ces ecoles ont totalement disparu ou n’ont 
plus qu’un tres petit nombre d’adherents. 

A Kydto, capitale de I’empire, en 804, DengyS Daishi 
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fonda I’ecole de Tendai (en chinois T’ien-t’ai) ; en 806 Kobo 
Daishi fonda le Shingon-shu, « Ecole de la Vraie Parole » 
(en Chine Mi-tsung, comp. p. 244). Les deux sectes, actuelle- 
ment encore, sont d’une grande importance. Elies repre- 
sentent toutes les deux des formes differentes de I’esoterisme 
tantrique, quoique I’ecole de Tendai ait aussi adopte le culte 
de Vairocana, le systeme des mandalas (diagrammes mys- 
tiques) et d’autres rites nombreux de I’ecole chinoise du 
Mystere. 

Pendant la periode de Kamakura, au cours de laquelle le 
pouvoir elTectif du gouvernement etait exerce par les chefs 
militaires de la couronne (shogun) resident a la Kamakura, se 
formerent une serie d’ecoles qui faisaient appel a la mentalite 
des castes guerrieres dominantes ; pour cette raison elles ne 
mettaient plus au premier plan, comme le faisaient jusqu’alors 
d’autres sectes, I’erudition et les rites, mais prechaient des 
voies de salut qui grace a leur simplicite etaient accessibles 
a tout le monde. 

La mystique de la meditation de I’ecole chinoise Tch’an 
(en japonais zen) fut connue de bonne heure au Japon, 
mais au debut, elle ne contribua pas a fondation d’organi- 
sations sectaires. Cc fut Eisai, revenu de Chine, qui fonda les 
premiers monasteres zen ; ils suivaient la doctrine de « spon- 
taneite » de I’ecole du Sud. II y a aujourd’hui au Japon trois 
ecoles zen differentes. Le zenisme obtint dans I’Empire 
du Soleil Levant une importance particuliere parce qu’il se 
repandit tres largement dans les spheres des samurai, noblesse 
guerriere : encore maintenant beaucoup d’officiers japonais 
font des exercices spirituels d’apres les prescriptions des 
maitres zen pour tremper leur volonte. 

La foi en Amitabha (en jap. Amida) et la repetition de son 
saint nom (« Nembutsu ») sont repandues au Japon depuis 
longtemps. Ryonin s’en servit pour en faire la base de la 
doctrine de la secte « Yuzu Nembutsu » ; toutefois, cette 
derniere n’a pas eu une grande expansion, de meme que la 
secte Ji, fondee en 1276 par Ippen Shonin. Mais une grande 
importance appartient aujourd’hui au Jodoshu (« Ecole du 
Pays Pur ») fondee en 1175 par Honen Shonin et surtout au 
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Jodo-shin-shu («la Vraie Ecole du Pays Pur ») fondee en 1224 
par Shinran Shonin, disciple de Honen. Cette derniere ecole, 
dont le nom est habituellement abrege en « Sbin-sbu », est 
actuellement au point de vue numerique la plus vaste com- 
munaute religieuse du Japon. Elle a developpe metbodique- 
ment la doctrine que seule la foi dans la grace du bouddba 
Amitabba garantit le salut, et elle rejette la valeur des bonnes 
actions et I’ascese. Sbinran Sbonin ayant ete marie, sa secte 
accepta toujours le mariage. Cette pratique est suivie a pre- 
sent par d’autres sectes japonaises (a I’encontre de celles des 
autres pays bouddbistes principaux). 

Un fort patriotisme et un sentiment prononce de devoue- 
ment envers I’Etat ont ete depuis toujours parmi les qualites 
saillantes des Japonais. Ces deux traits dominent dans I’atti- 
tude que prennent toutes les sectes envers tout ce qui con- 
cerne la nation, mais nulle part ils ne sont aussi accentues que 
dans les sectes fondees en 1253 par Nicbiren. Cet bomrae 
remarquable fut un patriote ardent qui voyait dans le Japon 
le cceur du monde et le croyait destine a conduire I’bumanite 
vers une grande ere. L’unification du Japon autour d’un seul 
dogme religieux autoritaire lui parut comme une condition 
indispensable. Croyant posseder la verite absolue dans le 
sutra du Lotus de la Bonne Loi, il combattait avec passion et 
intolerance toutes les sectes qui mettaient au premier plan 
d’autres bouddbas que le Bouddba Sbaka (Sbakyamuni) 
glorifie dans cet ouvrage. Sa doctrine s’apparente sous beau- 
coup de rapports a celle de I’ecole Je Tendai, a laquelle il appar- 
tenait au debut, et presente divers traits nettement tantriques. 
Selon elle, la condition de I’afTrancbissement c’est la connais- 
sance de I’unite du monde et des creatures avec le Bouddba 
eternel. Cette connaissance ne pent etre acquise que par 
I’adoration des paroles etablissant ce principe, sans qu’il soit 
necessaire de saisir son sens pbilosopbique, — un medicament 
fait bien guerir le malade sans qu’il connaisse sa composition. 
Conformement a cette idee, les adeptes de Nicbiren mur- 
murent constamment la formule sacree : « Namu Myobo 
Benge Kyo » (adoration du sutra du Lotus de la Bonne Loi), 
dans laquelle est contenue I’essence de toute la sagesse. 
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Contrairement aux autres sectes du Japon I’ecole Nichiren se 
fait remarquer par son esprit fanatique et agressif qui lui fait 
voir des heresies dans toutes les autres doctrines et I’empeche 
de participer aux entreprises et congres communs des autres 
confessions. 

Aujourd’hui le Japon constitue indiscutablement I’avant- 
garde du bouddhisme. II doit ce titre non a la puissance 
politique de I’fitat japonais, mais surtout a I’activite de ses 
sectes. Les savants japonais se consacrent a I’etude et a des 
recherches sur I’histoire et la doctrine bouddhique ; ils sent 
envoyes frequemment dans les universites europeennes pour y 
etudier les methodes occidentales de la critique philosophique 
et les appliquer aux textes sanscrits du Mahayana. Les boud- 
dhistes japonais ont entrepris plusieurs fois, dans des ouvrages 
d’un caractere apologetique ecrits en anglais, de demontrer 
I’accord de I’enseignement bouddhiste avec les idees modernes 
dans la philosophic et la science naturelle. Dans le bouddhisme 
japonais la forte tendance au proselytisme merite une attention 
toute speciale. Les bouddhistes japonais deploient en Coree 
et en Chine une activite de propaganda intense. Les motifs 
politiques y entrant naturellement aussi en jeu. Pendant la 
negociation des traites avec la Chine, les Japonais ont exig6 
express^ment le droit d’etablir des missions bouddhistes a 
I’instar des missions chretiennes des puissances europeennes. 
Les efforts de la « Ligue Asiatique » et d’autres societes ana- 
logues, qui travaillent en favour d’un mouvement panasia- 
tique, ont une forte importance politique. Elies affirment la 
similitude des conceptions religieuses des peoples orientaux 
par opposition a celles de TOccident et cherchent a les unifier 
pour la lutte contre le monde europeen. 



CINQUIEME part IE 
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I. ORTHODOXES ET SECTAIRES 

1. La CONTRE-REFORME BRAHMA^'IQUE. 

Les Hindous aiment a rMuire par les legendes les evolutions 
historiques de longue duree en episodes brefs n’embrassant 
qu’une courte periode et a representer I’ceuvre de genera- 
tions comme resultat de Taction d’un seul grand homme. 
De meme, ils ne comprennent pas la lutte entre le brahma- 
nisme et le bouddhisme et la victoire finale du premier comme 
une Evolution historique lente, mais comme le fruit du travail de 
quelques hommes qui jouerent les roles principaux dans ce 
drame. KumSrila et Shankara sont les deux personnages 
auxquels la tradition indienne attribue la restauration de 
Thegemonie brahmanique et la suppression de Theresie boud- 
dhiste. La legende pieuse a orne d’une foule de traits mira- 
culeux la biographie de Tun et de Tautre ; on a porte a leur actif 
beaucoup de faits dont ils ne peuvent pas avoir le merite, 
puisqu’a Tepoque en question, ils n’etaient plus parmi les 
vivants, mais malgre tout on pourrait les considerer, non 
sans raison, sinon comme les createursde Thindouisme moderne, 
tout au moins comme ses pionniers les plus remarquables. 
II conviendra done de placer leurs figures entourees de mythes 
a la tete de notre expose de la forme actuelle des religions 
indiennes. Les generations qui leur ont succede ont vu en 
eux les herauts de Tenseignement brahmanique victorieux. 

Kumarila qui vivait, parait-il, pendant la premiere moitie 
du VII® 8. de notre ere; etait un representant distingue de Id 



252 


l’iiindouisme aux temps modernes 


mimansa, philosophie des oeuvres meritoires vediques. Dans 
ses notes sur le commentaire du Jaimini-sutra par Shaba- 
rasvami (probablement v® s.), il devint le fondateur d’un 
nouveau mouvement mimansa ; contrairement aux interpre- 
tations anterieures, il preconise une doctrine de delivrance, 
mais nie comme les autres un createur et maitre divin du * 
monde. Il maintient I’existence d’une multitude d’ames 
eternelles presentes partout. Comme champion de I’ortbo- 
doxie brabmanique, Kumarila affirme toujours et avec force 
dans ses ouvrages que le Veda eternal et unique est la source 
de toute connaissance. Dans une polemique acerbe, il se 
tourne centre les bouddbistcs qui renient I’autorite divine des 
paroles du Veda. Pour lui le Veda est le seul fil condiicteur de 
la vraie morale. Cc n’est pas la raison, mais le Veda qui est 
le criterium du bien et du mal. Ainsi, dit-il, ceux qui croient 
bonne Taction par laquelle on rend service a autrui, et mau- 
vaise celle par laquelle on inflige la douleur, doivent aboutir 
a la conclusion absurde que le commerce adultere avec T6pouse 
du maitre (pour les Hindous le plus grand pecbe mortel 
qu’on puisse imaginer) est une action moralement bonne, 
puisqu’on lui ferait eprouver des sensations agreables (41). 

L’bostilite de Kumarila envers les bouddbistes etait si 
forte qu’au cours de ses nombreuses tournees de conferences i 
travers toute TInde, il ne se contentait pas de s’elever contre 
eux avec le mordant de sa dialectique souvent cbicaniere, 
mais partout il incitait le pouvoir temporal a persecuter les 
beretiques. Grace a cette activite a la fois apologetique et 
agressive sur les details de laquelle nous n’avons pas de temoi- 
gnages bistoriques, Tbindouisme moderne le considere comme 
le grand champion de ses verites et voit en lui Tincarnation 
du dieu de la guerre Kumara qui serait descendu sur la terre 
sur la demande des dieux pour exterminer la doctrine boud- 
dhique. On raconte beaucoup de fables sur ses luttes avec 
les bouddbistes. Ainsi, pendant sa jeunesse il se deguisa et 
etudia chez un maitre bouddhiste celebre, pour apprendre a 
battre ses adversaires avec leurs propres armes. Un jour 
que ce dernier attaquait particulicrement fort la nature 
divine des Vedas, Kumarila laissa cooler des larmes. Ses con- 
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disciples conclurent qu’il etait un heretique et deciderent de 
le tuer. Lorsqu’une nuit, il etait assis sur le toit d’une maison 
et bavardait avec eux, ils le pousserent en bas. En tombant 
Kumarila s’ecria : « S’il est vrai qiie les Vedas sent la veritable 
revelation, qu’ils me preservent du mal. » 11 arriva a terre 
. sans blessure ; mais parce que dans ses paroles il av^ait admis que 
les Vedas pouvaient ne pas etrc la revelation, il perdit un ceil. 
Desormais il alia de ville en ville comine adversaire irrecon- 
ciliable des bouddhistes. On raconte qu’il vainquil ces derniers 
dans un grand tournoi oratoire dans la capitale du roi Sudhan- 
van et qu’ensuite, pour demontrer iiar jugement divin la 
veracite de la doctrine vedique, il se precipita d’une mon- 
tagne sans se blesser. 11 persuada ainsi le roi de la justesse de 
son enseignement, mais il le convainquit completement 
lorsque dans une cruche d’eau, il lui montra le dieu Vishnu 
assis sur un serpent. Sudhanvan devint un adepte inebran- 
lable de la foi revelee et donna I’ordre de faire mourir tons les 
bouddhistes dans son royaume. 

Quoique la tradition considere Kumarila comme I’incar- 
nation du dieu de la guerre, elle ne chante pas ses louanges 
sans restriction. Une legende raconte que le grand predica- 
teur du merite par les bonnes oeuvres finit par se faire bruler 
volontairement sur un bucher pour expier deux fautes com- 
mises dans la vie : il avail persecute comme heretique son 
maitre bouddhiste (ce qui n’est pas compatible avec la vene- 
ration due a sun guru) et dans son zele aveugle en faveur des 
sacrifices aux dieux ephemeres, il avait nic I’existence d’un 
dieu eternel supreme. 

Shankara fut plus grand que Kumarila. De tons les innom- 
brables saints, philosophes et fondateurs de sectes de I’hin- 
douisme aucun n’a atteint a une celebrite aussi grande que la 
sienne. Il est considere comme le grand restaurateur des rites 
et des regies du brahmanisme et comme auteur d’une quantite 
d’ouvrages philosophiques dans lesquels il enseigne la doc- 
trine profonde de I’identite d’une ame isolee avec Tame uni- 
verselle. Beaucoup de coutumes religieuses en vogue encore 
maintenant lui doivent leur origine et une quantite enorme 
de commentaires theologiques, traites de philosophic et 
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poesies mystiques portent son nom (I’edition complete des 
oeuvres qui lui sont attribuees, entreprise en 1910, a Shri- 
rangam, comporte 20 gros volumes). La posterite I’estima si 
haut qu’elle enveloppa sa personne d’un voile de mythes et 
vit en lui une incarnation du dieu Shiva. Sur les prieres des 
dieux, Shiva serait descendu sur la terre sous une forme . 
humaine « pour sauver le monde sombre dans la mer de 
I’erreur ». Ce projet reussit si bien au « Prince des ascetes » que 
sa religion ancestrale ranimee etendit sa domination sur toute 
la ptoinsule. Cependant, Shankara passe pour le champion 
principal de la restauration de la foi ancienne non seulement 
parce qu’il consolida et acheva son heritage spirituel, mais 
parce qu’il incorpora dans la vieille tradition les idees philo- 
sophiques et les institutions sociales encore viables du boud- 
dhisme, apres les avoir enrichies de pensees nouvelles et 
profondes. 

On trouve dans une serie d’ouvrages des renseignements 
sur la vie de Shankara ; les deux biographies les plus connues 
du reformateur proviennent de membres des ordres monas- 
tiques fondes par lui de Madhava et d’Anandagiri. Cependant, 
sur de nombreux points elles s’ecartent tres sensiblement 
Tune de I’autre et sonttellement chargees de recits legendaires, 
qu’elles ne peuvent etre considereos comme sources historiques 
que sous les plus expresses reserves. On pent dire avec certi- 
tude que Shankara etait issu d’une famille brahmane Nam- 
butiri de Malabar. La duree de sa vie est indiquoe tres diffe- 
remment ; la tradition la plus repandue donne I’an 788 apres 
J.-C. comme date de sa naissance et 820 comme celle de sa 
mort. 11 n’aurait par consequent atteint que I’age de 32 ans, 
chose peu vraisemblable vu le travail enorme de sa vie. 

J. Burgess et G. Biihler ont emis a ce sujet I’opinion qu’il 
faut entendre sous la premiere date I’annee de sa naissance 
spirituelle, c’est-a-dire son initiation d’asccte. 

Shankara Mait, selon Madhava, fils de Sliivaguru et naquit 
dans le village Kalati. .Ses parents etaient restes longtemps 
sans enfants ; ils irnploraient par des prieres ardentes le dieu 
Shiva de leur Recorder une posterite. Touche par leur pi6t6 
Shiva leur apparut dans un reve et demanda s’ils prefereraient 
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avoir une foule d’enfants simples et grossiers, mais munis 
d’une longue vie, ou un seul fds qui remplirait le monde de sa 
gloire, mais auquel seulement une vie courte serait accordee. 
Les parents choisirent la seconde alternative et ainsi naquit 
le celebre Shankara. Par ailleurs, Anandagiri indique Cidam- 
. baram comme lieu de naissance du philosophe. Selon lui la 
mere de Shankara qu’il appelle Vishishta devint enceinte 
d’une maniere surnaturelle apres une visite au temple de 
Shiva, pendant que son epoux Vishvajit s’etait retire dans 
la foret pour y accomplir des exercices ascetiques. 

Tout comme I’histoire de la naissance du grand homme, 
celle de sa jeunesse foisonne aussi de traits fabuleux. Deja 
lorsqu’il avait huit ans Shankara possedait une connaissance 
etonnante des ecritures sacrees et faisait des miracles. Son 
pere etant mort de bonne heure, son education fut dirigee 
surtout par sa mere dont il recompensait les soins par un 
devouement touchant. II n'y avait qu’un seul point sur lequel 
les deux n’etaient pas d’accord : la mere, selon la coutume 
hindoue, voulait marier son fils aussitot que possible, mais 
I’adolescent dont I’esprit se detournait deja de tout ce qui est 
terrestre, voulait renoncer au monde et devenir un sanny&si, 
un ascete. Enfin, un incident singulier lui procure le consen- 
tement de sa mere. Un jour, lorsque Shankara se baignait 
dans la riviere, un crocodile le saisit par le pied. La mort 
proche sous les yeux, il supplia sa mere qui se tenait sur la 
rive, de lui accorder le seul desir de son coeur, afm qu’il puisse 
mourir tranquillement. Dans ces circonstances, naturelle- 
ment, elle ne pouvait pas le lui refuser, ni reprendre sa parole 
lorsque, centre toute attente, le crocodile le laissa echapper. 

Shankara executa son projet iinniediatement. Apres avoir 
confie sa mere a la protection de parents et distribue tout 
son bien, il partit en pclerinage pour trouver un maitre 
savant qui pourrait le faire accepter dans un ordre ascetique. 
Il rencontra sur les bords du Narmada I’eminent Govinda, 
un disciple de Gaudapada, philosophe celebre du vedanta. 
Govinda s’occupa de lui, I’instruisit et le consacra comme 
moine. Les etudes terminees, Shankara se rendit a Benares, 
citadelle de 1’ erudition brahmanique. La il ecrivit son ouvrage 
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le plus important, les grands commentaires des brahma- 
sutras et reunit un groupe de disciples. Apres un long sejour 
dans la ville sainte,il continua ses voyages et arriva a Prayaga 
(Allahabad). La, il avait I’intention de discuter avec le philo- 
sophe Kumarila, mais le trouva deja mourant. 

Alors, comme il etait impossible a Shankara de se mesurer , 
avec Kumarila meme, il voulut vaincre par la force de sa dia- 
lectique tout au moins Mandanamishra, Fun des eleves les 
plus capables de Fautre. Il se rendit a Mahishmati ou Man- 
dana, pandit de la cour royale, vivait dans une magnificence 
princiere avec sa savante epouse Bharati. On convint que le 
vaincu adopterait le train de vie de son adversaire ; en cas 
de defaite Shankara devait devenir un chef de maison et se 
marier (un grave peche pour Fascete !). et Mandana, s’il perdait, 
devait abandonner sa femme et ses tresors et prendre Fhabit 
du pMerin. Apres une lutte oratoire de plusieurs jours, Man- 
dana fut battu et se prepara a devenir sannyasi, lorsque Bharati 
declara que Shankara n’avait vaincu qu’une moitie de Manda- 
na, et qu’il devait continuer a se mesurer, avec Fautre moitie, 
c’est-a-dire avec elle-meme, son epouse. Shankara accepta et 
Bharati discuta avec lui pendant 17 jours. Elle passait d’une 
science a Fautre sans pouvoir triompher de Shankara. A la 
fm, elle se tourna vers la science de Famour et commenga a 
discuter avec le sage sur les doctrines des erotiques. Shankara 
etant ascete ne connaissait rien de Famour. Pour cette raison, 
il exigea qu’on mit treve a la discussion plusieurs semaines 
afin de pouvoir etudier le « Kamashastra » en theorie et en 
pratique. Lorsque cela lui cut ete accorde, il se rendit sur la 
rive de la Narmada et s’absorba dans une meditation profonde. 
Par ses pouvoirs yogiques, il reussit a separer son ame du 
corps. Alors que ce dernier restait couche immobile sous la 
garde d’un disciple, son esprit entra dans le cadavre du roi 
Amaru qui justement allait etre brule sur un bucher. Il raviva 
le corps inanime et fut conduit au palais dans un cortege 
triomphal par les sujets heureux d’ Amaru qui croyaient que 
leur maitre venait de s’eveiller d’une mort apparente. Dans le 
corps d’Amaru, il connut les cent femmes de celui-ci et par la 
acquit un savoir etendu de Famour qu’il exposa dans un 
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recueil de poesies intitule « La centurie d’Amaru ». Quelque 
temps apres, il regagna son ancien corps, continua sa dis- 
cussion avec Bharati et ne laissa sans reponse aucune de ses 
questions. Alors Mandana s’avoua defmitivement vaincu. 
II donna tout son bien aux pauvres et sous le nom de Suresh- 
* vara devint un eleve de Shankara. Cependant, sa femme qui 
en realite etait la deesse Bharati (Sarasvati), protectrice de 
I’erudition, obligee de descendre sur la terre a la suite d’une 
malediction, reprit son aspect celeste. 

Apres la conversion de Mandana, Shankara parcourut I’Inde 
pour repandre sa doctrine. II vainquit les chefs des ecoles 
adverses et dejoua toutes les tentatives hostiles dirigees centre 
la sienne. A Shringeri (Rishya-shringa-giri) dans I’etat actual 
de Maisur, il batit un temple a Sarasvati et un couvent 
(matha) ou il installa Mandana comme abbe. Apres y avoir 
travaille pendant un certain temps, il alia dans son pays 
natal Kalati, pour revoir sa mere mortellement malade. Il 
consola la mourante et lui promit d’accomplir personnelle- 
ment ses funerailles selon les rites sacres. Or, on le salt, 
I’ascete hindouiste est cense d’etre tellement etranger au 
monde, qu’il ne pent plus entreprendre des operations de cette 
sorte ; cependant, un autre que le fils propre ou adoptif est 
incapable d’executer la ceremonie funebre avec la meme 
efficacite, parce que le fils seul peut faciliter a fame le voyage 
vers sa prochaine existence et I’empecher d’errer sans repos. 
Ainsi Shankara se trouva dans un diir conflit entre la piete 
filiale et le devoir d’ascete. Il etait bien persuade qu’il fallait 
tout faire pour accomplir le desir de sa mere, mais ses parents, 
les brahmanes Nambutiri de Kalati, declaraient qu’il com- 
mettrait un grave peche en realisant lui, un sannyasi, son 
intention et ils refuserent de prendre part a I’enterrement. 
Shankara dut a I’encontre de toutes les coutumes rendre seul 
les derniers honneurs a sa mere. Il eleva un bucher de troncs 
de bananiers dans une cour derriere la maison mortuaire. 
Lorsqu’il voulut y transporter le cadavre, celui-ci fut trop 
lourd pour lui ; il fut oblige de le depecer et de porter un a un 
les morceaux sur le bucher. La, par son pouvoir magique, il fit 
naitre la flammc qui brula la depoiiille mortelle, et proceda a 

GLASENAPP. — Brahma ct Bouddha. 17 
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toutes les ceremonies prescrites par les saintes ecritures. 
Irrite par la conduite de ses parents, il enjoignit an prince 
local d’emettre un edit d’apres lequel desormais tons les 
membres des families hostiles n’avaient plus le droit de reciter 
les Vedas et devaient bruler leurs morts dans la cour derriere 
leurs maisons et couper les cadavres en morceaux avant les ’ 
funerailles. Cette coutume etrange survit, parait-il, encore 
aujourd’hui chez quelques families Nambutiri qui la font 
remonter au courroux de Shankara ; mais il est tres douteux 
que cet usage ait vraimentson origine dans I’incident cite ici. 
Peut-etre toute I’histoire a-t-elle ete inventee plus tard pour 
expliquer la coutume extraordinaire. 

De Shringeri ou il etait retourne, Shankara entreprit un 
grand voyage de propagande sur la cote orientale de I’lnde, 
combattant les adherents des cultes heretiques et gagnant a 
sa cause rois et pretres. A Puri (Orissa), il fonda le monastere 
Govardhana qui existe encore actuellement. Finalement, il 
revint encore une fois dans I’Ouest. Il erigea a Dv&rak& 
(Gujarat) un des sieges principaux de son ordre, longea ensuite 
le Gange et arriva enfin au Kashmir ou il combattit les 
bouddhistes. De la, il alia a PrSjyotishpur (Gauthati) dans 
I’Assam et infligea une grande defaite au philosophe Abhi- 
navagupta dans un tournoi oratoire. Celui-ci medita une 
Vengeance, appela en aide la magie noire et fit tomber Shan- 
kara gravement malade. Toutes les ressources medicales se 
montrerent inefficaces contre la maladie qui continuait a 
empirer. Enfin, un messager de Shiva indiqua la cause du mal a 
I’ascete Padmapada. Ce dernier par des moyens egalement 
magiques guerit le rnaitre. Ensuite Shankara alia dans la 
region de THimalaya. A Badarinath, il batit un temple d 
Vishnu et un convent. Il mourut non loin de la k Kedarnath 
dans le sanctuaire de Shiva. Dans ces deux endroits sa 
memoire est encore vivante aujourd'hui. Sur les lieux con- 
sacres de Badarinath et de Kedarnath le sendee est celebre 
meme a present par les brahmanes Nambutiri, transplant^s 
ici de ITnde meridionale. 

La signification de Shankara pour ses conternporains et 
pour la posterite hindoue est tres complexe. Champion zele 
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de I’orthodoxie brahmanique, il combattit non seulement 
toutes les commnnautes religieuses osant porter atteinte la 
doctrine vedique pure, comme les bouddhistes et jainas, mais 
s’eleva aussi centre toutes les sectes a I’interieur de I’hin- 
douisnae, dont la croyance unilaterale en un dieu determine ne 
rentrait pas dans le grand systeme. L’adoration quotidienne des 
cinq dieux principaUx (Vishnu, Shiva, Durga, Ganesha, 
Surya) dans chaque menage hindou aurait ete introduite par 
lui pour unir les fidMes de ces divinites. Les ordres monas- 
tiques et les cloitres, qu’il fonda aux quatre points cardinaux, 
servaient la meme cause. Les « mathas », — dont les abbes 
sont consideres par beaucoup d’ Hindoos encore a present 
comme autorites supremes dans certains domaines religieux, 
— creerent un lien de communaute entre les hindouistes de 
toutes les parties du pays a une epoque oil ni le sentiment 
national, ni les moyens de communication n’etaient aussi 
developpes qu’aujourd’hui. 

Par ses doctrines philosophiques qu’il e.xposa dans de 
nombreux ouvrages, Shankara devint plus celebre encore que 
par son activite pratique. 

Le systeme d’un theopantisme acosmique (Kevaladvaita- 
ved^nta) con§u par lui exer^a une influence enorme sur la 
vie intellectuelle de I’lnde et peut pretendre a etre considere 
comme une des plus grandioses creations de res])rit medi- 
tateur humain. II y a selon lui un double savoir, I'un inferieur 
pour les hommes non instruits en philosophic et un autre, 
superieur, pour les savants ayant I'liabitude de la refle.xion. 

. Le savoir inferieur justifie tout ce qu’admcttent les ecritures 
sacrees et la croyance populaire ; par centre, la connaissance 
superieure intcrpretc lout I'univers comme irreel ; seul 
I’Absolu eternel, le Brahma inchangeable est reel. Chaque 
ame universelle qui par suite de I’aberration [irovoquee par 
I’illusion universelle (niaya) apparait comme un etre indi- 
viduel, est en realite identique avec le « Tout-Eternel « ; leur 
diversite n’est qu’apparente, de meme qu’un prestidigitateur 
qui portant un bouclier et une epee grimpe sur la corde, 
n’est qu’une image, creee par la force hypnotique du magi- 
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cien reste tranquillement assis sur le sol. *) Le sage, qui se 
rend compte de son unite avec la base primordiale inalterable 
de tout ce qui existe et qui comprend que toute la multi- 
plicite et tout le malheur sur la terre ne sont qu’une image 
trompeuse provoquee par I’ignorance, — est libere. Tous les 
rites et oeuvres pieuses qu’enseigne le savoir inferieur n’ont 
plus de valeur pour lui, quoiqu’ils puissent avoir une vertu 
pedagogique et faciliter I’acquisition de la connaissance 
superieure par tous ceux qui subissent encore I'apparence. 
La creation de cette doctrine permit a Shankara de laisser 
intacte la tradition toute entiere du passe, I’ordre social et 
le culte de tous les dieux et quand meme d’enseigner une 
religion mystique fondee sur une theorie ingenieuse de 
comprehension qui s’eleve au-dessus de I’espace, du temps, 
de toutes les varietes de formes et a pour but la dissolution 
complete dans I’esprit universel. Donnant ainsi satisfaction 
autant aux besoins metaphysiques d’un croyant profane 
qu’a ceux d’un philosophe a la pensee profonde, il a forge 
une unite supreme de nombreuses conceptions diverses nees 
dans rinde, en les englobant toutes dans un seul et meme 
edifice doctrinal. 

2. L'hixdouisme co.mme systeme social 

ET RELIGIEL'X. 

L’hindouisme orthodoxe arriva apres le refoulement du 
bouddhisme et du jainisme a dominer dans I’lnde, quoiqu’il 
fut fortement restreint dans son expansion par I’islam. II 
compte parmi ses fideles la plus grande partie des habitants 
de la presqu’ile du Gange ; an point de vue de I’histoire reli- 
gieuse, il rnontre a peine des traits qui ne soient pas deja 
propres au brahmanisme du temps classique traite en details 
aux pages 104-140. Comme on Fa deja souligne plusieurs fois. 


* Shanknr,!, Cummrntnirp du Brahma-sutra, 1, 17. C> passage prouvp que 
ce qu’on nppelle le « ropr-triek ■) «i»s fakirs .se faisait (li’Ja aux «'poquc.s lointainos 
et nVst nulleniont une invention de li theo.sophe eonnue H. P. Blavatsky qui, 
d’apr^s Kiesewetter, Taurait irna^iue en .se basant sur une histoire du livre de 
Job, Weier, De prae^tigns daemonium. 
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les deux formes s’entrepenetrent si intimement qu’il est 
impossible de les delimiter ; on peut aussi bien designer la 
religion actuelle comme brahmanisme ou neo-brahmanisme, 
que nommer hindouisme la religion de I’epoque classique, 
parce que la caracteristique de I’hindouisme est le melange 
progressif des croyances aryennes heritees avec d’autres, 
non-aryennes, principalement avec des idees dravidiennes et 
des conceptions nouvelles resultant du melange de I’esprit 
aryen avec le dravidien. Des modifications serieuses ne se 
sont produites dans I’hindouisme que recemment, par le 
contact avec I’islam et le christianisme et avec la civilisation 
occidentale. Ces facteurs, dont il sera question plus loin dans 
deux chapitres speciaux, quoiqu’ils aient tres profondement 
touche la vie de I’Etat et I’economie, ont peu change la nature 
de I’hindouisme ; les transformations qui se produisirent 
dans une certaine mesure n’ont interesse que les elements 
peripheriques de Thindouisme sans atteindre son centre, 
quoiqu’on ne puisse pas nier la penetration progressive d’idees 
nouvelles d’origine occidentale dans des parties toujours 
plus etendues du monde hindou ou elles viennent se heurter 
aux idees anciennes. 

II est difficile de donner de Thindouisme, tel qu’il s’est 
forme dans le passe et tel que, sans grand changement, il survit 
encore aujourd’hui, une description precise. La meilleure 
formula a ete imaginee par Lyall qui I’appelle « I’ensemble 
de tous les rites, pratiques, conceptions religieuses, traditions 
et mythologies admis par les livres sacres et les prescriptions 
des brahmanes. » Cette definition montre clairement quel 
produit proteiforme et difficilement concevable il represente. 
L’hindouisme n’est pas une religion analogue au bouddhisme 
et jainisme qui sont diis a un seul fondateur et a sa doctrine, 
mais un systeme social enrichi d’une foule de rites et d’idees 
religieuses les plus dilferentes et souvent contradictoires. A 
sa base est le regime des castes et, par consequent, la situa- 
tion dominante des brahmanes. L’hindouisme moderne repartit 
I’humanite cn un vaste nombre do classes ; les quatre anciennes 
conditions (varna) des brahmanes, kshatriyas, vaishyas et shu- 
dras se divisent en une quantite de « jats », castes, dont les 
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membres n’ont le droit ni de s’entre-marier, ni de manger 
ensemble, n’ont on, tout au moins, ne doivent avoir, qu’une 
seule profession determinee et observent des usages religieux 
et sociaux definis. Ces castes, dont le chiffre est actuellement 
evalue de 2.000 a 3.000, sont des groupes endogames d’indi- 
vidus pretendant etre les descendants d’un personnage humain 
ou divin et lies les uns aux autres par des obligations et des 
droits immuables et hereditaires. Les castes sont des corpo- 
rations qui reglent minutieusement la vie sociale et econo- 
mique de leurs membres ; elles le font, notamment, par un 
comite executif nomme par eux-memes qui generalement 
s’appelle « pancayat », puisqu’il est souvent compos6 de 
cinq personnes. Les hindouistes supposent que ces « jats » 
innombrables sont nes de scissions des quatre varnas ; mais, 
comme nous I’avons fait remarquer a la page 70, deja aux 
temps recules, le quatuor des castes enseigne par les 
livres de loi semble avoir ete une construction ideale, qui ne 
correspondait pas cxactement a la realite. Le fait que pen- 
dant les derniers sik-les un nombre de castes se forma cer- 
tainement par division, rend probable que jadis la formation 
d'innombrables jats a suivi la meme voie. La naissance de 
nouvelles professions, I’abandon d'une occupation liereditaire 
pour une autre, I’emigration vers d’autres pays, I’adoption 
d’idees sectaires, enfin, I’admission dans la societe bindouiste 
de tribus jnsqu’alors etrangeres a I'liindouisme, semblent 
avoir produit le demembrernent social actuel. 

En outre, il est tres caracteristique que I’liindouisme englobe 
non seulement les gens appartenant a une des castes classees 
parmi les quatre conditions, mais aussi des personnes consi- 
derees comme « outcasts », placees par consequent en dehors du 
regime et qu’on pent definir plus exactement comme appar- 
tenant aux castes qui se rangent encore parmi les corporations 
impures des sluidras. Ce sont les castes des gens qui ont une 
occupation <• malhonncte » (dans le sens medieval), comme par 
exemple les balayeurs de rues. etc. Les parias sont censes 
etre tellemont vils, que par leur contact, ils souillent tout 
membre des castes sup6ricures. Ils sont « intouchables » (aspri- 
shya, angl. <' untouchable »). Les « outcasts » de cette espece 
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sont tres nombreux ; ils sont soumis a des regies tres humi- 
liantes. Ainsi, par exemple, lorsque les Nayadis de Cochin 
(Inde du Sud) s’approchent de membres des castes elevees, 
ils doivent pousser un cri special pour attirer I’attention sur 
leur proximite malfaisante. Lorsque quelqu’un veut faire 
I’aumone a un de ces hommes places sur le plus bas degre de 
la civilisation, il pose son auraone par terre et s’eloigne ensuite 
pour 6viter tout contact personnel. On pent se demander si 
en general ces hors-caste peuvent etre consideres comme 
hindouistes, ou s’il faut les placer pl-tot en dehors des cadres 
de rhindouisme, a I’instar des « mlecc las », c’est-a-dire des 
musulmans, chretiens, etc., qui sont egalement impurs pour 
chaque hindouiste, quoique la situation politique les preserve 
contre les humiliations du meme genre. Jadis la question etait 
resolue habituellement dans le sens negatif : on refusait au 
hors-caste le droit d’appartenir a I’hindouisine, puisque la 
frequentation des temples leur est interdite ; aujourd’hui, 
toutefois, on les range pour la plupart parmi les hindouistes 
et il y a eu de nombreux mouvements ayant comme but 
d’ameliorer leur etat. 

A cote du regime des castes I’linite de Thindouisme est 
consolidee encore par d’autres liens, comme par exemple, 
les traditions communes de la foi et du rite. La reconnais- 
sance du Veda comme une revelation divine, condition indis- 
pensable pour tous ccux qui appartiennent a la religion 
brahmanique, est maintenue theoriquement sans faiblir, 
mais son importance pratique, comme nous I’avons fait 
observer dans la periode preccdente, continue a decroitre et 
les epopees, puranas, agamas, ainsi que les ouvrages qui les 
commentent ou completent, deviennent les sources de I’en- 
seignement religieux. Le pantheon reste inchange dans sa 
composition essentielle. 11 est vrai que la fantaisie feconde 
creatrice de rnythes invente inlassablement de nouAmaux 
personnages de dieux, saints et heros et continue a accepter 
constamment dans le nombre des sujets a venerer des divi- 
nites locales et d’autres entites puissantes du culte des tribus 
indigenes convertios, mais cela n’entraine aucun changement 
radical, d’autant plus que ces nouvelles figures sont mises 
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en rapport avec les grands dieux reconnus des ouvrages 
de smriti, soit comme leurs avataras, soit d’une autre maniere 
quelconque. Les idees du Tout-universel et des periodes 
cosmiques, du karma, de la metempsycose, du ciel, de I’enfer 
et de la liberation restent sensiblement les memes et les prin- 
cipes fondamentaux du systeme philosophique ne sont per- , 
fectionnes et modifies que dans leurs details. 

Pour rhindouiste le rite est plus important que la foi. 
L’hindouisme ne possede pas une confession d’une validite 
generale, obligatoire pour tous ses adeptes et les idees les plus 
heteroclites sont tolerees cote a cote a droit egal. Par contre, 
negliger certains rites coutumiers dans une communaute, 
manquer d’attention a certains usages concernant la nour- 
riture, le manage, etc., sont autant de motifs d’excommu- 
nion. Nous trouvons une quantite de regies pour tous les 
details de la vie entiere. Ces regies sont basees en partie sur le 
sanskSra ancien qui subit peu a peu des transformations 
multiples, en partie il s’agit d’innovations introduites pour 
adapter la loi a une situation nouvelle. Le culte des images 
dans les temples devint deplusen plus somptueux. II aadopte 
des elements de la croyance populaire non brahmanique 
et re^u des heritages du bouddhisme et jainisme vaincus. 

II est impossible d’entrer ici dans les details. Le lecteur 
qui cherche a s’instruire sur les idees, organisations et usages 
de I’hindouisme moderne, se rapportera a mon livre « Der 
Hinduismus » dans lequel j’ai expose la religion et les condi- 
tions sociales de I’lnde actuelle. 

Quoiqu’une foule de doctrines, rites et coutumes sociales 
lui soient propres et le distinguent des autres religions, I’hin- 
douisme ne presente pas un tout homogene. II ne possede 
aucune autorite centrale susceptible de decider si tel prin- 
cipe est orthodoxe ou s’il ne Test point. Tout y est abandonne 
a la tradition et aux coutumes qui varient largement selon 
les difTerents peoples, tribus et castes. Nous trouvons dans le 
monde bindou siinultanement non seulement les doctrines 
les plus diverses, mnis aussi des coutumes diamMralement 
opposees, comme par example d’un cote la protection de tous 
les etres vivants (beaucoup d’hindouistes sont pour ce motif 
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vegetariens) et de I’autre cote I’immolation d’animaux 
et meme le sacrifice humain, etc. Selon I’idee des Hindous 
eux-memes, cette contradiction a des causes profondes dans 
la nature de Thindouisme. Pour eux ce dernier est le « sana- 
tana dharma », « la loi eternelle », puisqu’il a toujours existe 
et existera toujours. Mais, comme la loi qui regit I’univers se 
divise en une foule de lois qui different selon I’individualite 
des differents etres, — le tigre obeit a d’autres lois que le 
lotus, le coucou a d’autres que le poisson, — de meme le 
dharma universel se divise en une quantite de dharmas separes, 
qui varient chez telle ou telle caste, tribu, profession, etc. Ce 
qui est bon pour un homme ne I’est pas obligatoirement pour 
un autre ; le dharma des brahmanes differe de celui des 
guerriers, celui des tisserands differe de celui des blanchis- 
seurs et ainsi de suite. II en est de meme des croyances ; ellcs 
correspondent aux exigences individuelles et pour cette 
raison s’ecartent les unes des autres. Un tel adore fetiches et 
esprits, alors qu’un autre fait sa pricre dans les temples 
devant les images du culte ; I’un immole des chevres a Kali, 
I’autre offre des grains de riz a Vishnu, I’un espere etre libere 
par la gr^ce de Krishna, I’autre aspire a s’unir avec I’&me 
universelle. Puisque tous les rites et doctrines qui reconnaissent 
le Veda et la hierarchie des castes ont droit a I’existence, on ne 
pent dire d’aucune doctrine ni d’aucun rite du monde hindou, 
qu’il ne soit pas orthodoxe. Malgre cette tolerance apparente, 
riiistoire de la theologie hindouiste foisonne de luttes des 
diverses ecoles, qui pretendent toutes avoir de la nature de la 
« religion eternelle » une interpretation excellente et, par con- 
sequent, la seule vraie. Les autres doctrines ne sont pas en 
general rejetees comme entierement fausses, mais presentees 
comme des hearts partiels de la vraie voie du salut ou comme 
ses degres preparatoires inferieurs, dont il faut s’affranchir 
pour arriver a la vraie orthodoxie. 

Cependant, en examinant au point de vue historique les 
nombreuses doctrines theologo-philosophiques du monde 
hindou, nous pouvor.s parler dans un certain sens de 1’ « ortho- 
doxe » et de r « heterodoxe ». On pourrait designer comme 
<c orthodoxes » les doctrines qui laissent subsister integrale- 
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ment I’ensemble de la tradition et s’en servant dans leurs 
systemes ; comma heterodoxes cedes qui reconnaissent 
seulement ce qui est conforme a leurs ideas et rejettent tout 
le reste comma heresie ou le remanient pour I’adapter a leurs 
fins. 

Les orthodoxes sont des smartas, c’est-a-dire les fidMes de 

^ « 

la tradition (« smriti »). Pour la vie ordinaire et pour le culte 
les smartas aceeptent les regies exposees dans les dharma- 
shastras et, surtout, dans les grihya-sutras ; ils adorent 
indifferemment tons les dieux, en particulier cinq d’entre 
eux que Shankara aurait designes comme divinites principales 
pour le culte au sein des families. II est vrai que chacun est 
fibre d’adorer comme sienne une divinite specialement choisie 
par lui (ishta-devata), mais cela n’implique pas que les autres 
dieux soient inferieurs a celle-ci. Tons les six systemes philo- 
sophiques ont des droits egaux, mais le vedanta de Shan- 
kara prend depuis longtemps une place tellement dominante, 
qu’aujourd’hui, notamment dans I’Inde de I’Ouest et du Sud, 
le mot « sm^rta » est devenu exactement le synonyme de 
a kevaMdvaiti ». Cela n’est pas etonnant puisqu’aucun autre 
systeme philosophique n’est aussi tolerant a I’egard des doc- 
trines et des rites disparates connus sous le nom de la « verite 
inferieure », en les rattachant a I’enseignement illusioniste 
de la « verite superieure » de Brahma qui les complete et les 
transporte siir un plan plus sublime. Pour cette raison tons 
les darshanas ne sont pour les smartas que des echelons preli- 
minaires a la doctrine de Shankara. Cette conviction est 
formulee par I’un de leurs representants les plus reputes, 
Madhusudana Sarasvati (avant 1650), qui dit dans une dis- 
cussion sur le systeme philosophique : 

« Au fond, les theories de tons les apotres qui ont cree des 
systemes reviennent a I’enseignement de Vivarta (qui declare 
que toute multiplicite n’est qii’apparente) et conduisent, 
finalement, a la reconnaissance d’lin dieu supreme et unique. 
Or, les apotres ne pouvaient pas so tromper parce qu’ils 
possedaiont I’omniscience. Cependant, ils se rendirent compte 
queles personnes inclinees vers les choses ydiysiquos ne peuvent 
pas arriver d’un seul coup a la connaissance du but final de 
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rhomme et, pour les preserver tout au moins contre une ten- 
dance negative (on sous-entend le materialisme), ils elabo- 
rerent leurs diverses methodes d’instruction. Mais les hommes 
n’ayant pas compris leur intention ont pris a la lettre des 
passages ou ils semblaient enseigner des principes contraires 
^au Veda et croyant voir dans cette tolerance une heresie se 
complurent dans toutes sortes d’egarements (42). » 

3. Les sectes. 

L’hindouiste orthodoxe place tous les dieux les plus impor- 
tants sur le meme rang et adore comme dieu supreme tantot 
celui-ci, tantot celui-la. Pour le phdosophe vedantiste, sa 
« divinite de predilection » ne domine qu’un monde irreel, 
et pour la connaissance superieure elle s’evanouit comme 
un simple phantasme, parce qu’aucune existence indivi- 
duelle independante n’est possible en dehors de Brahma, 
realite supreme et unique. En opposition a cette fagon de voir, 
les sectes defendent I’idee qu’un dieu determine et lui seul est 
I’eternel createur et maitre du monde, et que toutes les autres 
divinites lui sont inferieures et subordonnees. Chacune de 
ces sectes possMe un dogme minutieusement elabore qui, tout 
en s’accordant sur de nombreux points avec les dogmes 
hindouistes en general, s’en ecarte toutefois dans beaucoup 
de details qui lui sont particuliers. Elle reconnait les Vedas 
et les ouvrages de smriti, mais les supplee par d’autres ecritures 
(sanhita, agama, tantra) dont I’importance est elevee par elle 
a I’egal de la revelation principale, bien que la plupart 
ne soient pas acceptees par les autres sectes. Chaque secte a 
egalement son rite special, ses propres temples et lieu.x de 
p^erinage, ses saints, ses syraboles et ses mantras. A present 
comme dans le passe le total des hindouistes adherant a des 
sectes est insignifiant par rapport a ceux qui n’appartiennent 
a aucune ; il est impossible de repartir sous forme de statis- 
tique tous les hindouistes entre des sectes determinees comme 
on pent le faire, par exemplo, dans les pays occidentaux dans 
lesquels le total des mombres des differentes eglises et confes- 
sions represente en meme temps le total des chretiens. En 
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beaucoup de cas le rapport numerique des sectes avec les 
orthodoxes est difficile a etablir parce que leurs frontieres se 
confondent. Par exemple, Tulsidas, poete repute, etait par 
naissance brahmane smarta, mais il devint ensuite disciple de 
Narahari, sixieme maitre de la secte Ramanandi. Quoique 
dans ses ouvrages le dieu Rama soit surtout glorifie comme . 
le maitre supreme et unique du monde, on y trouve aussi des 
passages ou Shiva est adore comme dieu universel ; de meme, 
a cote de I’amour de dieu comme voie du salut, nous trouvons 
toujours des doctrines pantheistes semblables a cedes de 
Shankara. Cette attitude envers les problemes principaux 
ne nous autorise cependant pas a considerer ce grand repre- 
sentant du culte de Rama comme sectaire, quoique, d’apres 
ses manifestations de foi, il faille le placer parmi les adorateurs 
de Rama. Il en est de meme des bhagavatas qui abondent 
dans rOuest de ITnde. Ils sent smartas parce qu’ils suivent 
la doctrine advaita de Shankara et parce que leur rite cor- 
respond au rite orthodoxe par I’adoration des cinq dieux du 
foyer, etc. Mais ils s’adonnent surtout a la veneration de 
Vishnu sous son aspect de Krishna et le Bhagavata-purana 
purement vishnouiste est leur livre sacre le plus important. 
Cependant d’autres sectes sont issues des bhagavatas pour se 
vouer au culte exclusif de Vishnu et pour combattre violem- 
ment le monisme de Shankara. Ces examples montrent 
suffisamment combien il est malaise de discriminer nettement 
entre orthodoxes et sectaires. Il est, d’ailleurs, a peine possible 
de demontrer les relations historiques entre les divers mou- 
vements et cela d’autant moins que I’etude de beaucoup de 
problemes importants reste encore a faire. En outre, une etude 
semblable nous menerait loin des buts de ce livre. Nous nous 
contenterons ici d’un court resume concernant les mouve- 
ments principatix. 


a) Le vishnoiiisme. 


Le vishnouisme ajoute aux ouvrages de revelation et de 
tradition universellement reconnus une serie d’ecrits sectaires 
dont I’autorite n’est acceptee que par liii soul ; ce sont les 
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livres dits agamas, rediges, autant que nous le savons, dans 
la seconds moitie du premier millenaire apres J.-C. Le systeme 
qu’ils exposent s’appelle pancaratra (« cinq nuits »). Le sens 
de cette expression est incertain. Une partie des commenta- 
teurs indiens pense que le titre veut dire, qu’en comparaison 
* avec cette doctrine toutes les autres sont obscures comme la 
nuit ; d’autres croient que le pancaratra serait ce qui cuit 
(pac), c’est-a-dire aneantit la nuit de I’ignorance. Encore un 
autre ouvrage affirme que « ratra » signifie le savoir, done 
pancaratra serait un manuel enseignant les cinq sortes du 
savoir. Ces etymologies contradictoires donnees par les 
Hindoos montrent jusqu’a quel point Forigine et la signifi- 
cation du mot pancaratra sont obscures pour eux-memes. 
Selon Schrader le mot remonte peut-etre au pancaratra sattra 
(le sacrifice des cinq nuits), evoque dans le Shatapatha- 
brahmana, 13, 6, 1, grace auquel Narayana (Vishnu) devint 
identique avec Funivers en se sacrifiant lui-meme. On devrait 
alors voir dans cette interpretation du titre une tentative 
d’expliquer le nom a Faide d’une histoire mythologique 
dans le sens du dogme principal du systeme qui preconise 
Fepanouissement d’un dieu dans Funivers. Les debuts du 
pancaratra datent de Fepoque du Mahabharata dans lequel 
il est mentionne a plusieurs reprises. L’enseignement des 
agamas est conforme sur beaucoup de points a celui des 
epopees, quoiqu’il se soit ensuite enrichi par Fincorporation 
d’elements tires de la litterature et de la philosophie. Tout h 
fait caracteristique pour les agamas est Fentree en scene de 
la doctrine des shaktis, energies divines imaginees sous aspect 
feminin. 

D’apres ce systeme, la creation periodique du monde se 
produit par le fait que Vishnu exteriorise la shakti qui lui 
est identique dans le sens le plus eleve ; sous ses deux aspects, 
comme Kriya-shakti (la force de Faction) et comme Bhuti- 
shakti (la force de la genese), elle est la causa efficiens et la 
causa materialis du monde. L’epanouissement graduel de la 
deite cosmique dans un univers par la mediation de ses 
vyuhas (cf. p. 123) continue sous Faction constante de la 
shakti jusqu’a Fachevement de la creation. Les ames eter- 
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nelles qui peuplent le monde, oublieuses de letir origine divine, 
commettent des actes qui, selon le jugement de Vishnu, les 
retiennent dans le sansara ou les font tomber dans 1’ « aveugle 
obsourite ». Seules les limes qui ont compris le grand mystere 
de la doctrine pancaratra trouvent par leur devouenleht 
pieux la vraie connaissance de dieu et seront unies a Vishnu* 
dans le ciel Vaikuntha. 

Des rites somptueux s’ajoutent a cette theologie penetree 
d’idees shaktistes. Des indications detaillees sont donnees sur 
la construction des temples et I’adoration des images ; 
rinfluence tantrique se manifesto egalement par I’acceptatioti 
du nouveau yoga (p. 140). 

Les sectes principales du vishnouisme s’appuient sur les 
pancaratra-ligamas, mais I’influence de ces derniers sur le 
Systeme varie beaucoup selon les epoques. La meditation sur 
les vyuhas, qui joue un grand role dans toiite la litterature 
ancienne des vishnouites, perd son importance ; a sa place 
on cherche a resoudre sous des formes toujours nouvelles 
riinigme des relations entre le dieu, le monde et les ames. 
La lutte centre le theopantisme illusioniste de Shankara est 
a la base de toutes les solutions proposees ; les maitres vish- 
nouites alTirment avec force que le monde n’est pas une appa- 
rence. Les rapports entre la divinite, le monde et les ftmes sont 
compris differemment par les quatre ecoleS (sampradaya). 
Ramanuja (xi® s.) considere le monde et les Smes comme 
produits par la transformation de Dieu : Dieu est Tame de 
tout, la matiere et les etres sont comme les membres de son 
corps. Selon Nimbarka (xii® s.) la matiere et les ames cons- 
tituent une unite avec Visimu en tant qu’ils dependent de 
lui. Pour Vallabha (xv® s.) Dieu est bien la base de tout, 
mais de ses attributs divins, etre, pensee et jouissance, les 
deux derniers sont obscurcis dans la matiere et le dernier 
dans I’ame. Madhva (xiii® s.) enseigno un dualisme pur : 
Dieu, la matiere et les etres sont des entites eternelles, leur 
difference est originelle et infranchissable. Ces points de vue 
divers sont expliques avec une grande ingeniosite et soigneu- 
sement motives dans les cornmentaires des brahma-sutras, 
des upanishads et de la Bhagavadgita: Ces cornmentaires 
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forment la base philosophique non seulement pour les ecoles 
creees par les grands commentateurs eux-memes, mais aussi 
pour des sectes qui se constituerent plus tard. Toutes ces 
sectes considerent I’amour (bhakti) de Vishnu comme I’unique 
moyen efficace pour obtenir la delivrance. Toutefois, dans 
• des details on trouve des divergences : les uns enseignent que 
rhomme ne sera sauve que par la grace divine seule, que ne 
pouvant rien faire par lui-meme, il doit se laisser retirer du 
sansara, comme le chaton que sa mere prend dans sa gueule 
sans qu’il bouge. Par opposition a cette « ecole du chat », 
r « ecole du singe » apprend que Thomme doit collaborer 
activement a sa liberation, en se cramponnant de toutes ses 
forces au dieu, comme le petit singe qui enlace de ses bras la 
mere qui le porte. 

Tandis que certains vishnouites venerent d’une fagon 
identique Vishnu et toutes ses incarnations, d’autfes ont 
confu une telle preference pour une seule manifestation de 
Vishnu que pour eux Rama ou Krishna est devenu le point 
central de toute leur pensee religieuse. Le representant prin- 
cipal du culte de Rdma fut I’ascete Ramananda (xv® s. ou 
avant), ancien disciple de I’ecole de Ramanuja et fondateur 
d’une sects florissant encore de nos jours. 11 se distingua 
parmi beaucoup d’autres theologiens justement parce qu’il 
professa des opinions plus libres a I’egard des regies des castes 
et accepta dans sa communaute les membres des corporations 
inferieures, voire meme les hors-caste et les musulmans ; il 
a dit ; 

« Nedemande pas avec qui I’homme pent avoir des relations, 
ni avec qui il a droit de manger ; n’appartiennent a Hari que 
ceux qui adorent vraiment Hari. <> 

Des eleves de Ramananda ont fait naitre plus tard les 
mouvements de reforme qui s’efforcerent a unir I’islam et 
I’hindouisme, comme nous le verrons dans le chapitre suivant. 
Mais le representant le plus considerable du culte de Rama a 
toutes les epoques fut le pocte Tulsidas (1532-1623) dont les 
opinions religieuses ont ete mentionnees p. 268. Insistent sur 
I’approfondissement interieur de la vie religieuse et recomman- 
dant au pdcheur de se confier sans reserve k Rama, il chante : 
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« O liomme ! Abandonne les nombreux rites injustes, les 
dogmes et les doctrines : ils n’apportent que le chagrin, I’afflic- 
tion et la haine ; n’embrasse plein de devouement et d’amour 
que les pieds de Rama, — ainsi parle Tulsidas (43). » 

Krishna, autre incarnation de Vishnu, trouva peut-etre 
encore plus d’adeptes que Rama. La croyance en Krishna - 
eut un tres grand nombre d’expressions extremement variees. 
Les grands poetes marathes, Namdev (xv® s.) et Tukaram 
(xvii® s.), ainsi que d’autres krishnaites, lui consacraient leur 
adoration exclusive et le glorifiaient comme le maitre omni- 
present du monde. D’autres toutefois honorent Krishna et a 
son egal Radha, sa bien-aimee. D’innombrables poetes 
chantent leur amour, leur badinage, leur querelle, leur sepa- 
ration et leur reconciliation. Ici, comme il est frequent dans 
rinde, I’erotisme et la mystique apparaissent lies interieu- 
rement, parce qu’ici la description d’une passion sensuelle 
sert de vehicule pour I’image d’un fait metaphysique, comme 
I’eloignement de Tame humaine de Dieu, ses efforts infruc- 
tueux pour le retrouver et sa reunion finale avec la divinite. 

Le Bengali Caitanya, contemporain de Luther, fut un 
adepte exalte du culte de Krishna- Radha. II etait tellement 
monomane de I’amour de Krishna que, croyant partout le voir 
et entendre le son de sa flute, il se mettait a danser jusqu’a 
tomberen extase, s’iniaginant qu’il contemplait les jeuxdudieu 
avec des bergeres. L’element erotique du culte de Krishna 
est particulierement accentue chez Harivans (1522-1587), 
fondateur de la secte des radhavallabhis qui vouent a Radha 
leur adoration a un degre encore plus haut qu’a Krishna lui- 
meme. Citons ici comme exemple de cette poesie erotico- 
mystique une piece de Harivans decrivant I’amour de Radha 
et Hari (Krishna). 

« Radha et Hari en habits precieux se reposent dans un bos- 
quet charmant. L’eclat de la pleine June brille a travers la nuit 
d’automne. Le dieu basane enlace la svelte a la peau doree, 
comme un sombre voile de nuages embrasse les tiges de 
I’eclair par une nuit orageuse. Ils sont splendides dans leurs 
vetements ecarlatcs et safranes, leurs cceurs sont un brasier 
flamboyant. Fair parfume et frais souffle doucement. 
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Beaux ils sont couches sur des feuilles et des fleurs ; il lui parle 
sur les tons les plus doux, elle se defend dans un jeu pudique. 
Charme, il frole encore et encore ses seins, son collier de perles, 
ses hanches. EUe se defend de son ardeur en se refusant timi- 
dement. Ainsi joue dans les delices le sublime, le haut. La 
flamme de sa passion brule dans les etreintes et le fleuve de 
son amour purifie le monde (44). » 

Aussi sensuelles que puissent nous paraitre ces strophes 
et d’autres de Harivans, un Hindou y trouve exprime un 
sentiment eleve, religieux. Les gosains, qui venerent I’auteur 
de ces vers comme leur maitre et conservent ses ouvrages 
comme des ecritures sacrees, sont, comme I’ecrit F. S. Growse, 
pour la plupart des gens maries bien respectables et contrastent 
avantageusement par leur conduite avec les fideles d’autres 
fondateurs de sectes dont les doctrines reposent sur des bases 
plus philosophiques. 

Il est indiscutable que le krishnalsme erotique pouvait 
facilement conduire aux exces, mais le pietisme chretien a 
aussi donne lieu aux exagerations dans ce qu’on appelle la 
« cagoterie ». Un c^l^bre exemple est fourni ici par la secte des 
vallabhacaryas, adeptes du grand th^ologien mentionn6 
dejh p. 270. Ses membres appartiennent en majorite aux riches 
families marchandes de I’lnde du Nord. Cette secte qui nie 
I’ascese et preche la joie de vivre, voit jusqu’h nos jours dans 
les descendants de Vallabha les incarnations humaines de 
Krishna ; par consequent dans un certain sens nous avons ici 
devant nous une parallele aux « bouddhas vivants » tibetains. 
Les chefs de la maison Vallabha appeles maharajas (les 
grands princes) sont adores comme des dieux par les membres 
de la communaute. Ils vivent dans un grand luxe en de 
somptueuses maisons communiquant avec le temple ou ils se 
laissent adorer par leurs fideles. Le pouvoir que les maharajas 
exercent sur les membres de leur confrerie est illimite. Ils 
enseignent que « dhan, tan, man », le bien, le corps et Tame 
doivent etre entierement k leur disposition. Ils ont non seule- 
ment de grosses exigences financieres, mais obtiennent que 
les femmes et les filles de leurs adherents se livrent k eux. 
Une serie d’esclandres eclates en 1860 dans la communaute 
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vallabha de Bombay, aboutirent a des proces qui occuperent 
longtemps les tribunaux. Malgre que ces proces aient mis en 
lumiere Timmoralite des maharajas, neanmoins leur autorite 
aupres de la majorite des fidMes ne fut point amoindrie. Cela 
servit plutot a souligner I’ascendant des « gurus » sur leurs 
disciples. Quelques membres de la confrerie ayant refus6 de se 
soumettre a leurs desirs, les maharajas firent la greve : ils 
fermerent leurs temples et ne se laissaient plus adorer. Or, 
comme leurs adeptes ne pouvaient pas prendre un repas sans 
avoir honore auparavant le matin le maltre divin, ils furent 
obliges de jeuner et, flnalement, durent se rendre. Meme plus 
tard, les poursuites judiciaires ne porterent pas atteinte au 
prestige des maharajas. Ainsi, un de ces derniers implique dans 
une affaire de cambriolage des postes et condamne a la prison 
n’a pas perdu de ce chef son prestige. Les vallahhas etaient 
indignes par la peine infligee a leur dieu pour une autre raison : 
craignant qu’i cause de la nourriture qu’on lui donnerait en 
prison il pourrait perdre sa caste, ils demanderent au gouver- 
nement des mesures pour modifier en sa faveur le regime 
alimentaire des detenus ; mais cette demande n’eut pas de 
succes. 


b) Le shivaisme et le shaktisme. 

Le shivaisme a donne egalement naissance a de nombreuses 
sectes. Comme nous I’avons vu (p. 130) on parle de bonne 
heure de I’ecole des pashupatas. Nous trouvons au moyen age 
une serie de sectes qui en sont nees ou semblent dependre 
d’elle comme I’ecole de Lakulisha et d’autres. La conception 
th^ologique de ces sectes est pluraliste. Shiva, le maitre 
(pati) est considere comme different des ames (pashu, litter, 
betail). La liberation est obtenue par I’acquisition de la vraie 
connaissance de Dieu et par la grace de Shiva. Les expedients 
recommandes pour arriver a ces fins sont en partie d’une 
nature tres bizarre. Ainsi, les kapalikas croient qu’on pent 
acquerir des pouvoirs surnaturels en faisant preuve d’une 
indifference complete envers les choses de ce monde ; ils 
portent avec eux un crane humain qui leur sert de gobelet 
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pour Loire, mangent des plats repoussants, etc. Chez d’autres 
la foi dans I’utilite d’une ascese exterieure de ce genre se 
combine avec la croyance en I’efficacite des elixirs de longue 
vie et pour devenir plus parfaits ils s’appliquent des traite- 
ments au mercure. 

Les doctrines des shivaites, basees sur un canon des ecri- 
tures sacrees speciales dites agamas, appartiennent i un 
niveau plus eleve. Ces systemes sent le fruit de meditations 
profondes sur le rapport entre Shiva et les ames. 

La philosophie trika de Vasugupta (ix® s.) originaire du 
Kashmir soutient I’identite absoluedes deux (45). D’apres elle, 
le mouvement cosmique n’est rien d’autre que I’expansion 
de Dieu par sa force immanente ; les trois principes de ce 
syst^me auxquels il doit son nom (« trika » veut dire « triple »), 
Shiva, Shakti et les ^es individuelles ne sent en fin de 
compte qu’une unit6 indivisible. Toute multiplicite n’est que 
le jeu trompeur de Dieu ; celui qui se reconnaitra soi-meme 
en Shiva, est libere. 

La doctrine kashmirienne de I’identite de Shiva avec tout 
ce qui existe est chantee egalement en vers par des pontes. 
Ainsi, Utpala (x® s. apres J.-C.) chante le dieu, adore par les 
devots sous I’aspect d’une image cultuelle, comme maitre du 
monde different d’eux, mais qui penetre pourtant I’univers 
tout entier, dans ces strophes : 

« Lorsque je ferme les yeux en m’absorbant en Dieu et 
emerveille jouis en moi-meme du miracle de I’amour divin, 
alors dans ma reconnaissance je voudrais adorer meme I’herbe 
ici sur le sol, je voudrais I’adorer par le grand cri : « Salut a 
Shiva ! » O supreme, quoique tu sois venere par les pieux qui 
te servent, tu es, 6 maitre des dieux, identique avec eux-memes 
et bien que nous tous te voyons comme reel et visible, tu te 
reveles miraculeusement comme I’esprit universel (46). » 

La philosophie trika doraina au Kashmir depuis le ix® jusqu’h 
XIV® s. Elle fut ensuite chassee par I’islam. Cependant des 
systemes shivaites qui lui sent apparentes prosperent encore 
4 present dans I’lnde du Sud. Le plus important d’entre eux 
est le « Shaiva Siddhanta » dans le pays des Tamils. Ses pre- 
miers adeptes etaient des poetes, dont le principal Manikka- 
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v^lsaga, vecut vers 900 apres J.-C. Le shivaisme kashmirien 
s’approche du monisme ideal de Shankara, quoiqu’il conceive 
le monde non comme une illusion, mais comme I’extension de 
Shiva lui-meme realisee h I’aide de sa shakti. Le shivaisme 
tamil se rapproche davantage des id^es de certains philo- 
sophes vishnouites sur la relation entre le dieu et I’univers • 
(p. 269). A cote de Shiva on accepte encore quatre autres 
substances qui, tout en lui etant subordonnees, sont eUes aussi 
eternelles. Ces substances sont : a) les ^es individuelles, 
b) les liens qui entravent leurs capacites, notamment I’igno- 
rance (4nava). les actes (karma) et la matiere (maya). Le dieu 
agit dans le monde par sa shakti. La liberation est la deli- 
vrance de Tame des liens. Elle ne pent etre obtenue que par la 
gr&ce de Shiva ; elle consiste dans un etat d’union interieure 
avec le dieu, ce qui ne met pas, toutefois, fin k I’individualite. 

A cote d’une riche litterature tamile le shivaisme de I’Inde 
du Sud a produit egalement des ouvrages en Sanscrit ; cepen- 
dant les theses de ces derniers semblent s’^carter dans les 
details un peu de ceux des Tamils. Le commentaire des 
Brahma-shtras ecrit par Shrikantha vers 1400 presente de 
telles analogies avec les travaux de RernSnuja, qu’on designe 
Shrikantha comme « caura » (voleur, plagiaire). 

Une autre secte shivaite possedant encore de nos jours de 
nombreux adherents, est celle des « vira-shaivas » ou « lin- 
gayats » (lingaistes) qui tirent leur nom d’un petit phallus 
enferme dans une capsule qu’ils portent toujours autour du 
cou. La communaute des lingayats aurait ete fondee ou refor- 
mee par Basava, ministre d’un roi canarais qui vecut au 
XII® s. Son dogme enseigne I’epanouissement cosmique de 
Shiva et I’union avec I’Absolu de Tame deiivree. La doctrine 
lingayat parait si parfaite h ses fideles, qu’ils supposent que 
celui d’entre eux qui meurt atteint immediatement la deii- 
vrance. C’est pourquoi les lingayats n’incinerent pas leurs morts, 
maislesenterrent, alorsqueleshindouistesreservent ce traite- 
ment aux ascetes. Le sacrifice shraddha, ceiebre par les lin- 
gayats chaque annee en automne, n’est pour eux qu’une fete 
commemorative qui n’a pas la signification du sacrifice aux 
morts hindouistes (p. 68). Les adeptes de Basava nient la neces- 
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site de la renaissance pour tous les adherents de leur commu- 
naute reconnus fideles et etant en possession de tous les droits 
que cette fidelite leur confere, mais il ne faut pas en conclure, 
comme on le fait souvent,qu’ils rejettent en general la doctrine 
de la metempsycose. F. 0. Schrader a demontre qu’ils croient a 
la reincarnation des ames, tout en se croyant privilegies grace 
aux avantages de leur religion. Leur vie sociale et leur culte 
different sur de nombreux points de ceux des hindouistes : 
ils repoussent le culte des images et les pelerinages, donnent 
aux femmes I’egahte avec les hommes et permettent aux veuves 
de se remarier. Ils ont une organisation sociale particuliere : 
Basava abolit completement les castes, mais on pretend que 
dans la suite ce regime a ressuscite, car actuellement les 
lingSyats se divisent en trois classes composees a leur tour 
de castes nombreuses. Les jangamas, pretres hereditaires, 
constituent la classe superieure. Une partie d’entre eux mene 
une vie asc^tique dans des monasteres qui sont les centres spiri- 
tuels de la communaute. Ces monasteres fournissent les 
« peres spirituels » (guru) qui instruisent les profanes et accom- 
plissent les rites familiaux. 

Le shaktisme se rattache intimement au shivaisme. Nous 
avons deje vu quel grand role la notion de « shakti » joue dans 
tous les systemes shivaltes. II est souvent difficile de tracer 
une ligne de demarcation nette entre les deux religions, qui 
ne different en pratique que par I’attribut du role principal k 
Shiva ou k la shakti ; d’apres les doctrines des shaktas, aussi bien 
que d’apres celles des shaivas, tous les deux sont d’une subs- 
tance identique. Nous avons deje parle en detail de I’enseigne- 
ment et des rites essentiels du shaktisme (p. 130). D’ailleurs, 
doctrines et rites n’ont subi que peu de changements dans la 
suite. 

Le shaktisme dans ses formes inferieures, avec son culte du 
terrible et ses rites etranges, a certes quelque chose de repous- 
sant pour les occidentaux, mais il est injuste qu’on I’ait con- 
damne sans preter attention aux formes superieures de cette 
religion, k son abandon confiant b la « m^re », ainsi qu’^i sa 
profonde id6e phDosophique de I’unit^ de tout ce qui existe. 
Comme exemple du sens religieux fervent, exprim6 dans les 



278 


l’hindouisme aux temps modernes 


hymnes d^dies k Durga, je cite une po6sie du Bengali Kama- 
lakanta Bhattacarya, qui vecut an debut du siecle precedent : 

« Partout, 6 mere, ou ta volonte me guide sur le chemin 
de la vie, tout me sert au mieux si je pense a toi. La vie, 
la douleur et le travail je les accepte volontiers, si dans mon 
interieur je te vois, 6 sombre de nuage. Que je m’enduise de • 
cendre, que je bribe de joyaux, que j’habite au pied d’un arbre, 
que je sois assis sur un trone, — • 6 mere, Kamalakanta accepte 
d’un coeur serein le sort que tu lui reserves, pourvu que tu 
demeures dans le temple de son coeur (47). » 


II. LES INFLUENCES ISLAMIQUES. 


Grace k sa position geographique unique en son genre, 
rinde a pu deployer au cours des millenaires une vie spiri- 
tuelle originale, sans etre sensiblement influencee par les 
civilisations heterogenes des nations ^trangeres. Les peuples 
strangers qui, pendant quelques temps, parvinrent k se 
soumettre quelques parcelles du pays, furent incapables de 
marquer les Hindous du sceau de leur esprit, ils ne purent pas 
une seule fois se maintenir et furent toujours absorbes par la 
civilisation hindouiste. Ils devinrent eux-memes bindouistes 
et entrerent ainsi dans cette communaute religieuse sociale si 
disparate qui se forma par la fusion des Aryens avec les 
Dravidiens. Ce n’est que dans la seconde moitie du mille- 
naire apres J.-C. que dans I’histoire indienne pen^tre une 
civilisation etrang^re, qui par ses idees religieuses et ses insti- 
tutions sociales entra dans un brusque conflit avec celle des 
bindouistes et qui jusqu’a present n’a jamais pu s’en accom- 
moder tout 4 fait, — c’est I’islam. 

Les bindouistes ont fait la premiere connaissance avec 
I’islam par I’intermediaire des marchands arabes qui vinrent 
non seulement dans les provinces du Nord, mais d4j4 au 
vine s, ^ ]a cote de Malabar. Toutefois, une influence durable 
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sur la vie intellectuelle indienne ne fut exercee par la religion 
du Prophete que lorsque les armees musulmanes subju- 
guerent a leurs chefs de nombreuses contrees habitees par les 
Hindous. Le premier empire musulman fut cree en 712, 
des la conquete du pays de Sindh par Mahommed Ibn Kasim. 
Cependant, cette premiere fondation d’un Etat islamique 
n’interessa pas le reste de I’lnde ; ce ne fut que 300 ans plus 
tard que la puissance musulmane s’etendit davantage lorsque 
les princes de Ghazni, Sabuktigin et son illustre fils Mahmud, 
firent irruption dans le Panjab et annexerent ce pays. Mahom- 
med, sultan de Ghor, et son general Kutb-ud-din Ibak conti- 
nuerent les conquetes ; le second, apres la mort de son sou- 
verain dont il avait jadis ete I’esclave, devint maitre inde- 
pendant du pays soumis et commenga la lignee des sultans de 
Delhi. Toutefois, pour le moment aucun grand empire isla- 
mique centralise ne s’organisa sur le sol indien et ce ne furent 
que des satrapies et principautes musulmanes au Bengale, 
Bih4r, Gujarat, Dekhan, etc. Elies reconnurent en partie la 
supr6matie de Delhi, mais faisaient leur propre politique et se 
battaient souvent entre elles. La reunion de la majeure partie 
de rinde sous le sceptre d’un empereur musulman eut lieu 
pour la premiere fois sous Briber. Celui-ci en 1526 defit le 
sultan Ibrahim de Delhi et prit le titre de « Padshah ». L’em- 
pire des Mogols atteignit sa plus grande prosperite sous ses 
successeurs Humayun, Akbar, Jahangir, Shahjahan et Aurang- 
zeb. Apres la mort de ce dernier souverain I’empire tomba 
dans une decadence rapide. Les troubles interieurs, les luttes 
avec les gouverneurs des provinces qui tenterent de se rendre 
de plus en plus independants, les guerres avec les Hindous 
redevenus plus forts, en particulier avec les Marathes et les 
Sikhs, et surtout I’extension incessante de la puissance bri- 
tannique qui finalement etendit sa domination sur I’lnde 
tout entiere, haterent sa chute. Le dernier Grand Mogol 
mourut prisonnier des Anglais en 1858. 

La civilisation islamique a fortement influence celle de 
rinde. Ces influences apparaissent dans I’art, dans la vie 
politique, dans les traditions sociales (reclusion des femmes 
dans les « zenanas »), mais leur creation principale fut la lingua 
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franca, comprise dans la plus grande partie de I’lnde 
r « urdii ». Le mot « urdu » signifie «camp de guerre » ; il est a 
Torigine de notre mot « horde ». Le dialecte hindi de I’Ouest, 
enrichi de tres nombreux mots arabes et persans, fut parle 
dans le « camp », c’est-a-dire a la cour, et, ecrit en caracteres 
arabes, il obtint le nom « zaban-i-urdu », c’est-a-dire la langue 
du camp. Il est utilise non seulement dans la vie quotidienne, 
mais sert aussi a un mouvement litteraire qui a pris pour 
modele surtout la litterature persane. On voit jusqu’a quel 
point Taction du persan sur la langue populaire indienne 
fut importante par le fait que merae des poetes hindous 
celebres comme Tulsidas ou Biharilal employaient beaucoup 
de mots d’origine persane ou arabe tout en traitant de sujets 
purement hindouistes. 

A Tapogee du pouvoir des souverains musulmans les maho- 
metans manifesterent souvent envers les hindouistes une 
hostilite extreme. Ils forcerent beaucoup d’hindouistes & 
changer de religion et, lorsque leurs efforts de conversion 
resterent vains, ils les molesterent &prement. Ils les sou- 
mirent a un impot individual pergu de la fafon la plus humi- 
liante. Dans Tordonnance qui inaugura cet imp6t il etait dit : 
« Lorsque le percepteur des impots du Diw&n ordonne aux 
hindouistes de payer, ils doivent s’executer avec humilite et 
soumission parfaites, et si le percepteur veut leur cracher 
dans la bouche, ils doivent Touvrir sans manifester le moindre 
signe de peur de souillure. Le but de cette humiliation et du 
crachat dans la bouche est d’eprouver Tobeissance des sujets 
mecreants, d’6tendre la gloire de Tislam et de montrer le 
mepris aux fausses religions (48). » Cette conduite cruelle du 
conquerant provoqua naturellement la haine et Texaspera- 
tion des hindouistes ; ils cherchaient a se venger par tous les 
moyens possibles et dans leurs ecrits comparaient les musul- 
mans aux demons raalfaisants dont la destruction est une 
oeuvre pie. 

Cependant, ces mauvaises relations entre les conqu^rants 
et leurs sujets n’etaient nullement la regie partout et toujours. 
Nous rencontrons beaucoup de preuves d’une tres large tole- 
rance des deux cotes et de nombreuses tentatives d’ecarter 
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ou d’aplanir les differends. Les souverains mahometans 
s’interesserent vivement a la litterature de leurs sujets hin- 
douistes, chercherent a la connaitre et I’encouragerent de 
toutes les manieres. Ainsi, la premiere traduction bengali du 
Mahabharata (p. 126) fut faite sur I’ordre du sultan Nasir 
' Shah (xiv® s.). Ces Mecenes de I’art poetique permirent, sans 
dommage pour leur orthodoxie musulmane, aux poetes 
hindous de leur cour de les glorifier comme « incarnation de 
Vishnu dans la periode de Kali ». L’influence de I’hindouisme 
fut profonde sur la vie spirituelle des poetes mahometans. 
Toute une pleiade de ces derniers traita de sujets purement 
hindouistes et chanta Krishna et Radha, Shiva et Kali. 
L’exemple le plus celebre de la poesie d’un musulman com- 
plMement imbu d’idees hindouistes est la « Padmavati » de 
MMik Mohammed, un fakir qui fut a son apogee vers 1540 et 
dont la tomhe a Amethi est encore aujourd’hui visitee par les 
fideles. L’heroine de cet ouvrage est la belle princesse Pad- 
mavati de Ceylan, epouse du roi Ratan Sen de Citaur, mais 
poursuivie par I’empereur Alauddin de Delhi. Ne pouvant pas 
la surprendre par la ruse, AlAuddin partit en guerre contre 
Citaur. Dans une bataille Ratan Sen fut mortellement blesse 
et mourut dans les bras de son epouse qui monta sur le bdcher 
pour ne pas devenir la proie du conquerant. Ce conte, auquel 
des faits historiques servaient de modele, fut traite par M&lik 
Mohammed avec un grand art et beaucoup de force poetique ; 
Malik suit dans une large mesure les voies de la pensee reli- 
gieuse et a la fm de son poeme lui donne une interpretation 
allegorique. Citons comme exemple du melange d’idees isla- 
miques et hindouistes deux passages du debut du poeme. 

C’est du pur hindouisme lorsque le poete dit : « Je medite 
sur un createur eternel qui repandit la vie et fit naitre le 
monde (sansara). D’abord il crea la lumiere (le dieu Shiva 
souvent identifie avec Adam par les musulmans), ensuite il 
crea le mont Kailasa (demeure de Shiva). Il produisit le feu, 
fair, I’eau, la poussiere et en fit des formes multicolores. Il 
fit des incarnations (avataras) sous de nombreux aspects. Il 
cr6a le Tout cosmique (brahmfinda) avec ses sept continents 
et I’univers avec ses quatorze mondes.... Il crea les r&kshasas. 
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bhiitas, pretas, il crea les bubhukshus, devas et daityas 
(differentes especes d’esprits, dieux et demons de la mytho- 
logie hindouiste) '>. Apres avoir decrit dans ce style la grandeur 
de Dieu, le poete passe dansle domaine islamique et dit : «Dieu 
crea un homme sans defaut du nom de Mohammed, immacule 
comme la pleine lune.... Dieu fit de lui son messager dans * 
I’univers ; celui qui prit son nom franchissait les deux mondes 
(I’en-dega et I’au-dela).... Mohammed avait quatre amis : 
Abu Bekr, Omar, Osman et All. Tons les quatre n’avaient 
qu’un seul avis, une seule parole, un seul chemin et une seule 
communaute. Chacun enseignait la meme et I’unique parole 
reconnue et lue dans les deux mondes. 11s lurent la meme 
ecriture sacree (purana ; le Coran) envoye sur la terre par le 
createur et ceux qui ont perdu leur route retrouvent le bon 
chemin lorsqu’ils ecoutent ce livre. » 

La grande appreciation dont jouissait la « Padmavati » 
decida le poete musulman Alaol (xvii® s.) a la traduire en 
bengali sur I’instigation du ministre M&gana Thakur de 
I’Arakan, autre musulman. Les copies de sa traduction, con- 
sideree comme un chef-d’oeuvre de la poesie bengali forte- 
ment « sanscritisee », redigees en ecriture arabe furent con- 
servees par les mahometans du Chittagong et nous sont ainsi 
parvenues. 

Si les princes et les poetes musulmans adopterent de cette 
fagon les idees hindouistes, il n’est pas etonnant de voir que les 
idees religieuses des masses populaires trahissent une forte 
empreinte hindouiste. Les descendants des gens qui furent 
convertis par Tepee a la foi du Prophete, ou qui n’ont accepte 
Tislam que superficiellement pour echapper a la contrainte 
des castes ou au payement de Timpot individuel, tenaient 
fermement a beaucoup de coutumes de leurs ancetres. Ils 
prenaient part aux fetes hindouistes, adoraient la d^esse de la 
variole Shitala, ou encore Kali, conservaient des usages resul- 
tant de Tinstitution des castes et se mettaient en opposition 
au droit musulman par le maintien des lois de leurs clans 
sur Theritage. 

L’incorporation des doctrines indiennes dans la pensee 
raSme des mahometans instruits en philosophie fut trfes 
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facilitee par le fait que la sagesse hindoue trouva de bonne 
heure acces dans I’islam, en particulier dans le sufisme. 

L’islam a agi sur I’liindouisme de multiple fagon. Les 
hindouistes honorent les tombeaux des saints et des martyrs 
musulmans comme ceux des heros de leur propre croyance. 
L’exemple le plus eclatant est peut-etre la veneration des 
« cinq saints » (panca-piriya) au Bihar, Bengale et Panjab, 
auxquels on sacrifie des coqs sous la direction d’un fakir 
dafali. Le rapport religieux etroit entre les hindouistes et les 
musulmans conduisit meme a la creation d’un objet d’adora- 
tion commun a tons les deux dans la figure du saint Satya 
Pir, qui par endroits est identifie avec le dieu hindouiste 
Satya Narayana. Un example curieux de syncretisme est 
presente par la petite Allah-upanishad, parue probablement a 
I’epoque de I’empereur Akbar, et dans laquelle Allah et Moham- 
med sont invoques a cote de Vishnu, Varuna et Mitra. 

Actuellement il existe toute une serie de communautes 
dont on ne sait pas s’il faut les ranger parmi les musulmans ou 
parmi les hindouistes. Par exemple, au Gujar&t les « Matia 
Kumbis » font diriger leurs ceremonies principales par des 
brahmanes. Cependant, ils se considerent comme les fidMes 
d’lmam Shah, saint de Pirana, etde ses adeptes et enterrent 
leurs morts comme les musulmans. Les « sheikhadas » font 
celebrer leurs mariages par un pretre hindouiste et un pretre 
musulman ; les « momnas » pratiquent la circoncision, 
enterrent leurs morts et lisent le Coran gujarMi, mais suivent 
le ceremonial hindouiste dans leurs moeurs et coutumes (49). 

On sait que Ton a tres souvent essaye de fondre I’islam et 
I’hindouisme en une seule religion. Le grand Akbar voulait 
creer une « croyance divine » (tauhid ilahi) qui devait englober 
les religions de tons ses sujets. Cette tentative de forger 
artificiellement une religion nouvelle eut aussi peu de succes 
que celle du roi egyptien Amenophis IV ; elle ne fut pas 
reconnue et disparut a la mort de son fondateur. Mohammed 
Dara Shikoh, arriere petit- fils d’ Akbar, eut des tendances 
analogues. II fit traduire en persan les upanishads, mais fut 
decapite en 1659 sur I’ordre de son frere imperial Aurangzeb, 
un sombre fanatique. 
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Plus fructueux que les efforts politiques d’unification des 
princes, furent ceux faits par les fondateurs des sectes. S’ils 
ne reussirent pas a unir tous les hindouistes et les musulmans, 
ils ont pu attenuer tout au moins dans les cadres de leurs 
communaute I’opposition entre I’islam et I’hindouite. Le 
representant le plus considerable de ce mouvement rMorma- 
teur monotheiste fut Kabir. 

La vie de Kabir est entouree d’une foule de legendes. 
D’apres la tradition il fut trouve en 1440 comme enfant 
nouveau-ne dans une fleur de lotus de I’etang de Lah&r, 
pr^s de Benares, par le tisserand musulman Niru et son epouse 
Nima. On pretend qu’il avait ete con^u d’une maniere mira- 
culeuse par sa mere, une veuve brahmane, et abandonne par 
peur de medisances ; d’autres disent qu’il descendit directe- 
ment du ciel sur la terre. Niru et Nima eleverent I’enfant 
comme leur propre fils dans la foi mahometane. Mais de 
bonne heure le gargon manifesta aussi une grande veneration 
^ R4ma, le dieu des hindouistes et se fit ainsi beaucoup 
d’ennemis parmi ses coreligionnaires. Neanmoins le jeune 
Kabir ne se laissa pas detourner de son chemin. II etait, — au 
moins la tradition I’affirme, — un eleve du fameux saint 
vishnouite R&m&nand et finalement crea sa propre doctrine 
qui cherchait a fondre en une seule unite I’hindouisme et 
I’islam. 

De son pere adoptif, Kabir apprit le metier de tisserand 
qui lui fournit ensuite les moyens d’existence. II consacra 
ses moments de loisir uniquement aux pratiques religieuses. 
Une ascete, Loi, fut son eleve devouee et plus tard sa femme, 
dont il eut un fils et une fille. Toutefois, une legende affirme 
que Kabir a vecu sa vie entiere comme un ascete et que les 
enfants furent mis au monde d’une fa?on surnaturelle, notam- 
ment en faisant ressusciter deux cadavres prets a etre ense- 
velis. Kabir passa la plus grande partie de sa vie a Benares, 
mais il entreprit souvent de grands voyages. Il mourut en 
1518 ^ Maghar dans les Provinces Reunies pendant I’un de 
ses deplacements. Apres sa mort ses disciples discuterent si 
son corps devait etre brule selon le rite hindouiste ou enterr6 
d’apr^s la coutume islamique. Comme on n’arrivait pas k 
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tomber d’accord, Kabir aplanit le differend lui-meme : il 
apparut aux yeux de ses fidMes et leur ordonna d’enlever le 
drap mortuaire de la biere. Lorsque les disciples eurent obei 
au maitre, ils ne trouverent a la place du corps inanime qu’un 
monceau de fleurs. Les hindouistes en prirent une partie 
pour les incinerer k Benares, I’autre partie fut enterr^e & 
Magh&r par les mahometans. 

La doctrine de Kabir nous a ete transmise dans une longue 
s6rie d’ouvrages en langue hindi ; ils sont ecrits pour la plu- 
part en vers rimes que Kabir, suivant I’usage indien, s’adresse 
souvent a lui-meme. Ses conceptions religieuses se concentrent 
autour de la foi en unDieu commun aux hindouistes et aux 
musulmans. Ainsi il declare (50) : 

« Un seul chemin est indique aux hindouistes et aux maho- 
metans et le vrai maitre nous apprend k le connaitre. Kabir 
dit : Oyez, 6 freres, oyez : vous pourrez le nommer aussi bien 
Allah que Rama. » 

Il considere comme le salut supreme I’el^vation complete 
vers Dieu : 

« En t’evoquant je repetais : « Toi ! Toi ! » et je suis devenu 
« toi » et mon « moi » disparut. Lorsqu’il n’y eut plus de diffe- 
rence entre nous, je te vis partout ou je portais mon regard. » 

Les rites exterieurs ne conduisent pas vers Dieu, mais I’effort 
sincere de la meditation. Kabir s’ecrie en s’adressant au 
muezzin musulman : 

« Pourquoi montes-tu, mollah, sur le minaret ? Dieu n’est 
pas sourd, il t’entend bien d’ici. Pour son amour, tu convoques 
a la priere. Cherche-le dans ton coeur ! dit Kabir. » 

Les disciples les plus intimes du maitre parmi les adeptes de 
Kabir formerent apres la mort du prophete une communaut^, 
qui compte encore actuellement un grand nombre d’adherents 
(« kabri-panthis ») dans I’lnde du Nord et du Centre. Mais 
I’influence de Kabir s’etendait et s’etend loin au-delh des 
cadres de son ecole, puisque ses vers sont tres populaires aussi 
chez les hindouistes et les mahometans n’appartenant pas 
a sa communaute. 

Kabir eut toute une lignee de successeurs et jusqu’a present 
il existe un certain nombre de sectes qui presentent un amal- 
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game de doctrines musulmanes et brahmaniques, combattent 
le culte des images et le polytheisme, s’elevent centre le ritua- 
lisme et cherchent a reformer le regime des castes. iSvidem- 
ment, quoique ces mouvements soient importants pour I’his- 
torien des religions, il ne faut pas surestimer leur influence sur 
le peuple hindou, parce qu’en somme ils n’ont pris pied que 
dans des milieux isoles et n’ont jamais depasse I’etat de sectes. 

La communaute religieuse la plus importante surgie sous 
I’effet des idees de Kabir est celle des Sikhs. Leur fondateur, 
Nanak (1469-1538) etait un maitre religieux qui enseignait 
au Panjab un culte de Vishnu depourvu d’images et penetre 
de conceptions musulmanes. Sous ses successeurs dits « gurus », 
le nombre des Sikhs (disciples) s’accrut si fortement, qu’ils 
acquirent une influence politique et que les Grands Mogols 
eurent k lutter centre eux. Le dixieme et dernier guru, Gobind 
Singh (1675-1708), leur donna une organisation militaire 
rigide ; il fit ajouter au nom de tous le mot « singh » (lion) 
et introduisit une serie d’autres regies destinees a abolir les 
distinctions de castes. Apres la mort de Gobind Singh la puis- 
sance politique des Sikhs diminua,mais eut encore une brillante 
renaissance sous le roi Ranjit Singh (1780-1839). L’annexion 
du Panjah par la Compagnie des Indes Orientales (1849) fit 
perdre aux Sikhs leur independence politique, mais ils con- 
tinuent a jouer un grand role dans la vie religieuse du Panjab. 
Leur sanctuaire principal est le Temple d’Or a Amritsar 
ou leur livre sacre, le Granth” Sahib, est garde avec des hon- 
neurs divins et lu a haute voix. 


in. LES INFLUENCES DE L’OCCIDENT. 


L’escale de Vasco da Gama a Kalikut (20 mai 1498) fit 
commencer une nouvelle periode historique pour I’Inde qui 
subit de plus en plus rapidement la colonisation europeenne. 
Les Portugais etablis les premiers sur la cote de I’Ouest de 
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rinde furent suivis par les Hollandais, Danois, Frangais et 
Anglais. L’anarchie politique qui allait en s’aggravant apres 
la mort d’Aurangzeb, I’impuissance des Grands Mogols, les 
querelles des princes hindous entre eux, les luttes autour des 
trones et les troubles interieurs permirent aux puissances 
• europeennes d’acquerir avec une rapidite croissante un ascen- 
dant politique. Dans la suite, les Anglais reussirent ^ eliminer 
leurs concurrents europeens et a s’ assurer seuls la domination 
dans I’lnde. Les tentatives des Hindous pour reconquerir 
I’ind^pendance de 1’ Empire du Mogol par la grande insurrec- 
tion de 1857 echouerent ; elles conduisirent plutot a un 
resserrement des liens rattacbant I’lnde k I’Angleterre, car 
dorenavant, au lieu de la Compagnie des Indes Occidentales, la 
couronne britannique elle-meme prit en mains 1’ administra- 
tion de I’lnde. 

Depuis le temps de Vasco da Gama, I’Europe influenga la 
vie intellectuelle indienne sous deux rapports. Elle fit mieux 
connaitre la religion chretienne aux Hindous et r6pandit 
cbez eux la civilisation occidentale. Le christianisme etait 
installe solidement dans I’lnde depuis tres longtemps avant 
I’arriv^e des Portugais ; I’apotre saint Thomas lui-m§me aurait 
prSche I’Evangile dans I’lnde. Nous ignorons si le sejour de 
saint Thomas est base sur des faits historiques ou n’est qu’une 
legende, mais d’apres le moine Cosmas il parait certain qu’au 
VI® s. il y eut dans I’lnde des communautes chretiennes, pro- 
bablement des nestoriens immigres de Perse. Au viii® et 
IX® s. ces Chretiens jouaient un certain role dans I’lnde meri- 
dionale ; leurs descendants dits « chretiens syriens » comptent 
encore actuellement dans la Presidence de Madras trois 
quarts de million d’ames. Le christianisme occidental ne fut 
connu dans I’lnde que depuis le xv® s. Des lors les missions 
catholiques et protestantes deployerent leur activite avec un 
succes varie dans differentes parties du pays. D’apres le 
recensement de 1921, le nombre des chretiens hindous atteint 
aujourd’hui environ 4 millions 1 /2, c’est-a-dire pas tout a fait 
1 1 /2 % du total de la population. Mais I’influence du chris- 
tianisme dans I’lnde est beaucoup plus grande que ne I’indique 
le nombre de ses fideles, non seulement parce que I’lnde est 



288 l’hindouisme aux temps modernes 

gouvernee par une puissance chretienne, mais parce que 
beaucoup d’Hindous instruits, sans etre chretiens, sont sensi- 
blement impregnes des idees chretiennes. 

L’emprise de la civilisation europeenne se fait sentir encore 
plus fortement. L’introduction des moyens de communication 
modernes, le progres technique et la connaissance des con- . 
quetes scientifiques de I’Occident au cours du dernier si^cle ont 
provoque de grands changements dans la vie economique 
et sociale des Hindous. Ces facteurs ont egalement laisse leurs 
traces dans leur vie intellectuelle. Naturellement, I’influence 
de rOccident varie sensiblement selon les classes de la popu- 
lation et les regions du pays. Dans les grandes villes et dans 
les classes superieures qui comprennent I’anglais, ou ont 
meme refu une education totalement anglaise, elle se mani- 
festo beaucoup plus forte que dans d’autres couches de la 
population, qui vivent a la mode ancienne loin des centres 
du commerce et ignorent la langue anglaise. Lorsque dans la 
suite nous parlerons de I’influence de la civilisation occi- 
dentale, il faudra toujours nous rappeler qu’elle agit de 
mani^re directe seulement sur une elite numeriquement faible, 
alors que dans la grande masse elle ne p^netre que peu a peu et 
indirectement. 

Les Hindous qui ont appris a connaitre le christianisme, et 
la philosophie et les sciences occidentales, reagirent de fagon 
tres diverse envers celles-ci. Les uns se sentirent tellement 
attires, qu’ils adopterent integralement les idees etrangeres 
et cherch^rent meme a fondre dans leur religion les principes 
anciens avec ceux nouvellement acquis. D’autres au con- 
traire ne veulent rien savoir de I’etranger et voudraient, si 
cela 6tait possible, le bannir completement. Mais comme en 
pratique revolution ne pent pas etre arretee, ils acceptent 
ce qui leur parait indispensable et essayent sous une forme 
ou une autre de I’interpreter comme un bien national indien 
tout en restant sur leurs positions de lutte intransigeante. 
On peut citer un grand nombre d’exemples des deux cate- 
gories d’attitudes envers les idees europeennes mais, comme 
j’ai traits cette question en details dans mon livre « Der 
Hinduismus » pp. 406-462, je n’en dirai ici que quelques mots. 
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Le premier porte-parole important d’une fusion des pens6es 
occidentales et orientales dans une doctrine nouvelle englobant 
tout, fut Ram Mohan Rai (1772-1833), un brahmane bengali 
qui, pendant les loisirs laisses par son emploi lucratif de 
fonctionnaire, etudia intensivement les differentes religions 
etrangeres et qui, plus tard, quitta son poste pour consacrer sa 
vie a I’etude des questions religieuses. Par la parole et par 
I’ecrit il se dressa contre le culte des idoles et centre les tares 
sociales de I’hindouisme. Son but etait la restauration de la 
doctrine primitive du Veda corrompue au cours des siecles 
et la creation d’un monotheisme, qu’il croyait etre a la base 
de toutes les religions. Pour la propagande de ses idees, il 
fonda en 1828 a Calcutta le « Br4hma-samaj », I’association 
de ceux qui croient en Dieu. Cependant la direction ne resta 
pas longtemps entre ses mains. Un an et demi plus tard il 
alia en Angleterre et y mourut en 1833. Sous la direction 
de Debendranath Thakur (pere du poete) le Samaj restait 
encore essentiellement une secte reformatrice monotheiste ; 
mais lorsqu’en 1857 y entra Keshab Candra Sen, il en fit un 
systeme universel embrassant toutes les croyances. Les inno- 
vations que Keshab Candra Sen introduisit dans le dogme 
et le culte de la communaute en les empruntant au christia- 
nisme et a d’autres religions (le bapteme, la communion, etc.), 
n’inspirerent pas de sympathie a tous les membres et furent 
la cause de diflerents schismes. Lorsqu’en 1884 Sen mourut, 
le mouvement dirige parlui perdit son importance ; toutefois, 
les deux autres sectes du Brahma-Samaj qui prosperent 
encore actuellement se montrerent plus vigoureuses. Bien que 
les trois partis du Brahma-Samaj ne comptent, d’apres le 
recensement de 1921, que 6.000 adherents, ils continuant a 
jouer dans la vie religieuse du Bengale un role qui n’est pas 
a sous-estimer, parce qu’ils recrutent leurs fid^es surtout dans 
les milieux instruits. Des mouvements de ce genre naissent 
souvent dans I’lnde, mais leurs tentatives de forger une 
synthese artificielle englobant I’hindouisme, le christianisme 
et les autres religions n’obtiennent qu’un succes limite. 

Contrairement au Brahma-Samaj, 1’ « Arya-Samaj » fonde 
en 1875 par Dayanand Sarasvati, un brahmane da Kathiavar 

glasenapp. — Brahma et Bouddha. 19 
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(1824-1883), tente dans une lutte tenace centre toutes les 
autres croyances de restaurer la veritable doctrine des anciens 
Hindous. Quoique P « Association des Aryens » enseigne a 
I’instar des adeptes du Brahma-Samaj un monotheisme 
sans idoles et favorise les reformes sociales les plus variees, 
elle n’admet pas que la verite soit ailleurs que dans le Veda 
et considere comme aberrations de la vraie foi toutes les 
religions qui n’acceptent pas son interpretation artificielle 
de la revelation sacree ; par consequent elle s’oppose non 
seulement au bouddhisme, a I’islam et au christianisme, mais 
aussi a Thindouisme orthodoxe avec son culte polytheiste des 
images. Conformement a sa these qui fait du Veda le criterium 
universel, Dayanand ne se contenta pas d’y trouver I’expres- 
sion de toutes ses idees reformat rices, mais croyait aussi pou- 
voir prouver que toutes les inventions et decouvertes faites en 
dehors de I’lnde etaient contenues et expliquees dans les 
Vedas. Gr4ce a son orientation nationaliste, grace i son zMe 
religieux fanatique et a sa propaganda active, TArya-Sarndj 
trouva de nombreux adeptes, notamment au Panjab (environ 
468.000 d’apres le recensement de 1921) et exerce une influence 
qui n’est pas insignifiante. 

Pour lutter contre le christianisme et les idees de I’Occi- 
dent, les orthodoxes, fideles du « SanStana Dharma » (p. 265), 
formerent des organisations qui devaient defendre la religion 
de leurs ancetres contre toutes les attaques, en employant les 
methodes de propaganda des missionnaires europeens, — 
associations, meetings, sermons et pamphlets. Une riche 
litterature apologetique s’efforce a demontrer que les croyances 
traditionnelles s’accordent avec I’enseignement de la science 
naturelle occidentale et qu’elles sont superieures aux cultes 
europeens. De meme les sectes vishnouites et shivaites 
deploient aujourd’hui une vaste activite de propaganda 
depassant meme les frontieres de I’lnde. L’animation reli- 
gieuse qui se manifesto partout dansl’Inde actuelle s’exprime 
dans la vie politique par la liaison particuliere entre les ideas 
religieuses et nationalistes. 

Tons les mouvements dont nous venons de parler n’avaient 
de I’interet que pour I’lnde meme ; ils n’ont exerce aucune 
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influence serieuse sur 1’ Occident, quoique quelques sectes 
hindouistes aient commence a fonder des missions en Europe 
et en Amerique et que quelques-uns de leurs chefs, comme le 
maitre du Vedanta, Svami Vivekananda (1862-1902), aient 
propage non sans succes les idees hindouistes dans les pays 
Chretiens. Toutefois, une celebrite universelle a ete acquise 
par deux penseurs religieux, qui peuvent etre consideres comme 
representants des deux attitudes opposees de I’hindouisme 
envers la culture d’Occident : le poete Rabindranath Tagore 
(Th4kur) et le chef nationaliste Mohandas Karamcand 
Gandhi. 

Tagore et Gandhi personnifient les deux poles du mouve- 
ment intellectuel qui en ce moment occupe avec une violence 
inconnue tons les cerveaux indiens. Le poHe et le tribun 
populaire ont beaucoup de commun. Les deux ont voue a 
leur patrie un grand amour pret a tous les sacrifices. Tous 
deux brulent de la flamme sacree d’une ferveur religieuse, 
tous deux sont adversaires convaincus de toute violence, 
tous deux croient avec un espoir joyeux et enthousiaste a la 
victoire de leur ideal. Tagore et Gandhi ont longtemps vecu 
parmi les Europeans et se sont aper^us de I’opposition entre 
la civilisation de leur peuple et celle de I’Occident. Les deux 
sont adversaires de I’emprise britannique et entrevoient 
pour leur patrie un meilleur avenir. Cependant, malgre tout 
ce qui leur est commun, un abime profond separe les deux 
hommes : leur train de vie, leur conception du monde, 
I’attitude qu’ils prennent a I’egard de I’idee nationale. 

Le poete bengali, ne le 6 mai 1861, fils de Debendranath 
Tagore (mentionne p. 289), passa toute son existence sur les 
sommets de Thumanite. Issu d’une vieille famille brahmane 
il grandit dans une maison dont les richesses spirituelles 
et temporelles s’unissaient en une belle harmonie. Deja son 
pere et son grand-pere avaient essaye d’accommoder la 
pensee indienne a celle de I’Occident et lui-meme des sa 
jeunesse reQut de fortes impulsions de I’education europeenne. 
A I’encontre de I’ancienne conception philosophique hindoue 
qui recommande de fuir par I’ascetisme le vain circuit de 
I’existence pleine de douleur, il proclame une collaboration 
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active au mouvement cosraique gouvernepar Dieu. II voit dans 
la liaison et 1 ’interprenetration reciproque des civilisations de 
I’Orient et de I’Occident la possibilite d’une nouvelle ascension 
de rhumanite. 

Gandhi est un personnage d’une autre trempe. Ne le 
2 octobre 1869, fils d’un ministre d’un petit fitat du KathiSvar 
(sur la cote indienne de I’Ouest), originaire de la caste des 
vaishyas, apres avoir termine ses etudes dans sa patrie, il 
alia a Londres afin d’y passer son examen de droit. Ensuite, 
il exer^a avec succes comme avocat a Bombay et, plus tard, 
se rendit en Afrique du Sud pour se consacrer exclusivement 
a la defense des droits des coolies hindous livres a une exploi- 
tation eliontee au Transvaal et a Natal. Puis il retourna 
dans rinde et apres la mort de BM Gangadhar Tilak devint 
le chef indiscutable des nationalistes extremes. Avec la plus 
grande intrepidite il a combattu pendant toute sa vie pour la 
cause de son choix ; meme les peines de reclusion ne purent 
pas le detourner de la voie reconnue comme juste. Le petit 
homme grele et pale a deploye dans toute son activity une 
energie inflexible qui contraste singulierement avec son corps 
faible et infirme. Des sa jeunesse il Mait d’une severite exces- 
sive envers soi-meme : quoiqu’il fut fils de parents aises, il 
fit le vceu de pauvrete et de chastete ; son vetement ne se 
compose que d’une chemise blanche et une dhoti blanche ; sa 
nourriture journaliere consiste en eau, un peu de riz et de pain. 
Si son train de vie ressemble a celui des ascetes, qui sont la 
plus forte expression visible de I’esprit religieux indien, sa 
mentalite est d’un caractere entierement ascetique. Quoique 
pendant son sejour a I’etranger, il se soit assimile I’instruc- 
tion europeenne, il demeure un adversaire convaincu de 
I’Occident et considere I’ancienne civilisation hindoue comme 
lui etant de loin siiperieure. 

L’Inde doit, dit-il, se debarrasser de la «maya », force illusoire, 
de I’Europe, pour faire epanouir de nouveau la puissance 
spirituellc du passe. Toutefois, I’affranchissement de la domi- 
nation pernicicuse do I’Occident ne doit pas s’effectiier par 
des moj^ens violents, mais uniquement par Ic » satyagraha », 
par la « comprehension de la verite », par la force do lAme. 
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Son principe est « Ahimsa paramo dharmah » (la supreme loi 
est la non-violence), le meme que celui des jainas, dont, pieux 
adorateur de Vishnu, il a regu beaucoup d’impulsions ; 
profondement influence par Tolstoi il enseigne qu’il ne faut 
pas s’opposer au mal. A I’instar de I’individu qui, selon I’idee 
hindoue, obtient la delivrance des tourments de cette vie 
douloureuse uniquement par I’ascese, par I’abstention de 
toute activite provocatrice du peche, de meme le people hindou 
ne pent conquerir sa liberation de I’emprise etrangere que par 
« asahayoga », par une non-participation consciente a tout ce 
qui se trouve en rapport avec le gouvernement anglo-indien. 
C’est pourquoi Gandhi exige de tons ses partisans un boycott 
rigoureux de toutes les autorites et institutions britanniques, 
des ecoles et des marchandises europeennes. 

Neanmoins le mouvement de « non-cooperation » inaugure 
par lui s’ est montre inapplicable ; I’organisation et les moyens 
mat^riels ont manque aux nationalistes pour realiser le plan 
de leur chef. Si le prestige de Gandhi comme politician en 
subit une atteinte, il reste comme educateur du people d’une 
grandeur incontestee. L’austerite de ses mceurs et la purete 
de son sentiment sont reconnues meme de ses adversaires. 
Les masses I’honorent comme « mahatma » (saint) et le grand 
prestige moral dont il jouit lui permet de lutter avec succes 
centre les abus sociaux, comme le traitement humiliant des 
« intouchables », et d’intervenir en faveur de I’adoucissement 
du regime des castes. 

LTnde se trouve en ce moment dans une periode de tran- 
sition. La lutte avec les idees de I’Occident est en pleine 
marche et gagne en acuite d’une annee a I’autre. Il est pre- 
mature de predire quelles formes prendra un jour la vie 
religieuse des Hindoos sous I’influence des idees nouvelles. 
Cependant, si Ton songe comment ce grand people a toujours 
conserve sa tradition ancienne, malgre tant de conquerants 
etrangers qui Font soumis et tant de civilisation etrangeres 
qui ont trouve acces aupres de lui, il convient de ne pas sures- 
timer les influences ext6rieures ; I’lnde pent realiser sa 
renaissance rien que par ses propres forces. Cette opinion fut 
deji celle de Jean Frederic Kleuker, un des premiers Alle- 
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mands qui se soient occupes des religions indiennes, puisqu’il 
ecrivit dans son « Systeme religieux brahmanique » (Riga, 
1797) p. 199 : « Ni les Europeens qui voudraient convertir 
les paiens, ni la Compagnie des Indes Orientales, ni les conque- 
rants despotes n’eleveront jamais cette nation. Les efforts 
des premiers, meme si leurs intentions sont honorables, se 
perdent comme des gouttes d’eau dans la mer ; nous savons que 
les seconds et les troisiemes ont d’autres buts. II faudra une 
transformation autrement differente et la Providence en 
donnera tot ou tard les impulsions necessaires. » 
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